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« संवाद क 


रामज्ञी भाणेकरलंद दोड़ी बफील 


अपूवे भावना 


है तू भावमा सत स्वशाय की कर ! स्वभाव वी 

भावना करत के लिये प्रधम यथार्थ वशृत्थिति का निर्॑॑य कर । 

अधाथ बत्यु को पहिचाने बिना सिध्यात्वादिक भाप्रों को ही 
अनादिकाझ से भाया है, किरतु बैनस्पस्वभाव हू,सन्मुक होकर ! 
सम्यर्दश मादि भावों का सेक्स करें तो कल्ककाक में सोश 
हुए बिना न रहे । परम चतत्यस्वभाव की भावत्रा से जो 
सम्पारहश नादि पवित्र भाव प्रगट हों, दे ही धर्म और | 
| क्रल्पाणहुप हैं। | 
! 
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तह. टिक व 
जेन स्वाध्याय मन्दिर. सोनगढ़ साराष्ट 


० भ्म 

उपैहे! अपने पुनीत 
प्रभाव द्वारा जिन्होंने अनेक 
मुसकझओं को मोछमार्ग में 
प्रेरित किया हैं, ..ओर भ्रष्ट तथा 
अन्य अनेक जीवों को वात्सल्य 
पूर्वक पुनः सन्‍्सागे में इृएरूप 
से स्थापित क्रिया है ऐसे इन 
मंगलस्वरूप परव्रिन्न आत्मा परस पूज्य 


गुरुदेव की पुनीत शरण में रहकर अपूप 


आच्मकल्याण को उपासना करते. छुए 





३ ५ हैहै। |# 
३॥॥ ५॥। ५॥/ अ घ १४ ९ ऐ। 
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भ्चच््य्यय्य्यस्य्म्ल्् 


अर, 

हर क्पानिधि, पूज्य युरु- 
देव ! श्राप श्रात्मार्थी जीयों के 
हृदय के थाराम भ्ौर जीवन के 
आधार हो...घोर अंधकार में 
भटकते हुण अनेक जिश्षाखु 
जीवों को कल्याणु-मार्ग की 
डी आपके ही पुनीत प्रताप से प्राप्त 
है. हम झुमुचछु»झयों के जीवन में 
खापका सहान उपकार है...सर्व मंगल 
प्रसंगं। में आपका ही महान उपकार 


हु 
| 


सुमुछजनोा के दृदय धानंद से अति दं...आप हमारे भाष्मोद्धारक हें... 
उल्लसित होते हैं भौर उनके चरणों में इसलिये हमारे अंतर में से ध्वनि उठती 
मस्तक झुक जाता हैं। हैं किः-- 
“स्वस्ति श्री सदूगुरवे”? 
तर 
चतन्यभात्रु का उदय % 
| पशाख शुकला-२ |] 


(१) आज, भब्यजीवरूपी कमकों को विकसित करने याले चेतन्यभालु का 


डद॒य हुआ... 


(२) सूर्य डदित होकर रात्रि के अंधकार का नाश करे उससे पूर्व तो अजान- 
अंधकार का नाश करने वाले चेतन्यभानु का उदय दुआ... 


(३) भम्यजीयों के संसार-समुद्ध को सुखा देनेवाल्ले उम्र चैतल्यभासु का 


उदय हुआ... 


४. आत्मधर्म ८ 
१ है :॥/ 
३॥। ९ ९॥। अर " ९$ ९ 
ह॥। (| कर ९ ए्‌ घ हक 


ह। ८ ७ ५) 
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घाट 
7 हि ! अपने पुनीत रा रा 
प्रभाव हारा जिन्होंने अनेक रा ॥ हि इ 
मुसुछओं को मोंछसार्ग में धर डे 
न्‍्थ रे ट "ही ह 
प्रेश्ति किया हैं,. अर अर तथा ७ 
श्न्‍्य श्रनेक जीवो को वत्मल्य ३ ई 
पूरक पुनः सन्‍्मागे में दृदरूप "मल 
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के 
ह कृपानिधि, पूज्य गुरु- 
देव | आप शअ्रात्माधों जीवा के 
हृदय के थाराम और जीवन के 
आधार हो...घोर अंधकार में 
भटकते हुए. अनेक जिजासु 
जीवों को कल्याण-प्षाग की 
से स्थापित क्रिया है ऐसे इन ब्रिकाल परू४डी आपके ही पुनीत प्रत्ताप से प्राप्त 
संगतस्वरू 5 पतिक आत्सा परम प्‌ज्य १० ल्‍्»- बस शमुछुओं के जीवन में 
गुरूदघ की पुनीत शरण में रहकर अपूर्य '्रापका महान उपकार है...सर्व मंगल 
आअप्यक ब्याए की उपासना केरत हुए. प्रसंग ने आपका ही महान उपकार 
सुमुछजनों के छदय झानंद से अति हे... आप हमारे आस्मोछ्धारक हैं... 
ड्लसित होते हैं और उनके चरणों में इसलिये हमारे अंतर में से ध्वनि उठती 
मस्तक मुक जाता है । हैं कि 
“स्वस्ति श्री सदगुरवे'! 


० ब 
# चेतन्यभालु का उदय # 


| बैशाख शुकल्ा-२ | 





(१) आज, भब्यजीवरूपी कसलों को विकसित करने थाले चैतन्यभानु का 
उदय हुआ... 

(२) सूर्य डदित होकर रात्रि के अंधकार का नाश करें उससे पूर्ण तो अश्ान- 
अंधकार का नाश करने वाले चेतन्यभानु का उदय दुआ... 

(३) अब्यजीयों के संसार-समुद्र को सुखा देनेवाले उग्र चैठन्यभानु का 
डद॒य हुआ... 


आ। आत्मघर्म : १०९ 


(४) अश्ञान-अंबकार में सटकने वाले जीवों को मुक्तिमार्ग के प्रकाशक चैतन्य- 
भानु का उदय हुआ... 

(९) जेनशासनरूपी आकाश में एक जगमगाते हुए चैतन्यभानु का उदय हुआ... 

क 
हे साधर्मी बंधुओ....! 

(१) बलों ! उस चेतम्यभानु की दिव्य किरणों को केलकर भरात्मकमल को 
विकसाएं. . . 

(२) चक्नो ! उस चैतम्यभानु के दिव्य तेज को मेक्षकर अज्ञान-झंधकार को 
मिटाएँ... 

(३) बलों ! उस चेतन्यभानु के दिव्य प्रताप को 'केलकर भब्यसमुद्र को 
सुखा दें ... 

(४) चलो ! उस चेतम्यभानु के दिव्यप्रकाश में मुक्तिमागे पर गमन करें 

(२) चलो ! उस चैकन्यभानु से जैंनशासन को दीप्स करें... 


पहले. ... 


“जया जोउं सयां नज़रे पद्तां राग ने द्वंपघ हा ! हा ! 
ज्याँ जो्ड स्याँ अश्रवणे पढ़ती पुण्य ने पाप गाथा । 
जिश्ासुने बारणस्थल क्‍्यां ? तत्वनी बात क्‍्यां छे? 
पूछे कोने पथ पथिक ज्यां आंधक्षा सर पासे ।!! 


अब, ... 
(“ज्यों जोड़ सयां नजरे पढ़तों शुद्ध आतसा ज आहा ! 
ज्यों जो व्यां श्रवणे पड़ती शुद्ध आत्मानी बातो ५ 
जिशासुने शरणयस्थल दो; तत्वनी वात झां छे, 
पूछे भायी पभपणिक सो शानीओं छे ज पासे।” 
फ 


सजिसे आत्मस्वरूप प्राप्त है, प्रगट दे, उस पुरुष फे बिना अज्य कोई उस 
आत्स्वरूप का कथन करने योग्य नहीं है; ओर उस पुरुष से आत्मा जाने बिना 
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दूसरा कोई कल्याण का उपाय नहीं है; उस पुरुष से आत्मा जाने बिना “आत्मा 
जाना है”-..-ऐसी कक्पना मुसुक्त जीव को सर्वधा त्याग कर देना चाहिए ।! 
'आत्मज्ञान समदश्शिता, विच्चरे उदय प्रयोग, 
आपूर्य वाणी परमश्र॒त, सदूगुरु लक्षण योग्य ।! 


.«>रमशुत 


“सदा दृष्टि तारी विमल निज चैतन्य नीरखे, 
झने ज्प्ति भांही दरव-गुण-पर्याय विलसे; 
निजालम्बी भावे परिणति स्वरूपे जई भक्ते, 
निमित्तों बहेवारों चिद्घन विपे कांई न मले ” 


....अपूर्व बाणी.... 


“अहो वाणी तारी प्रशमरस भाषे नीतरती, 
सुमुक्षनने पाती अम्ृतरस अंजलि भरी भरी; 
अनादिनी मुच्णा विषदणी स्वरात्री उतरतीं, 
विभावेथी थंभी स्वरूप भणी दौंड़े परिणति ।॥?? 


५ जो जीव आत्मार्थी हो वह क्‍या करता है? फ 


'सेवे सदगरुरु चरणने, त्यागी दई निज पक्ष; पामे ते परमार्थने निजपदनों ले लत ।? 
अ्रस्यक्ष सदूगुरु प्राप्तिनो, गणे परम उपकार; आ्नणे योग एकत्बथो बते आज्ञाधार ।! 
अहो अहो | श्रीसदगुरु, करुणासिश्ुु अपार आ पासरपर प्रभु कियो अहो श्रद्दो उपकार ।” 
“शुं प्रभु चरंण कने घरू', आत्माथी सौ हीन; ते तो प्रभुने आ्रपियों, बतु चरणाधीन।! 
“देह छुतां जेनी दशा, वत देहातीत; ते ज्ञानीना चरणमां हो बंदन अगणीत ।? 


“जिन सत्पुरुषों ने जन्म, जरा, मरणा का नाश करने वाला, स्व-स्वरूप में 
सहज झवस्थान होने का उपदेश दिया है, उन सत्पुरुषों को अस्यन्त भक्ति से 
नमस्कार हो। जिनको निष्कारण करुणा का निस्यप्रति निरंतर सतवन करने में भी 
आप्मस्वभाव प्रगट होता है देसे सत सर्पुरुष, उनके चरणार विंद सदैव हृदय में 
स्थापित रहें !! 


+ _ पाव घंटा 


ह+ & ७.» 23-००+-ज++>+««मम»»»_्, 


जड़ 





( आस्मार्थी जीव प्रतिदिन स्वाध्याय-मनन अवश्य करे ] 





जया थाहत के लिये प्रतिदिन स्वा- 
ध्याय भौर मनन करना चाहिएु। जसे 
आत्मा की लगन लगी दो वह स्वाध्याय 
ऋौर सनन के बिना पुक दिन भी नहीं 
अत्ा सकता। जिसप्रकार व्यसनी मनुष्य 
का अपनी व्यसन की थस्तु के बिना 
पूक दिन भी नद्ठी चल सकता उसी- 
प्रकार अआान्मार्थी जीव को आध्मा के स्वा- 
ध्याय मनन का व्यसन लग जाता है । 
जेसे दो ग्रेसे सद्गुरु के साक्षात्‌ सल्प- 
मसागस में रहकर आरसा का श्रवण- 
मनन करना चाहिए; भोर जब सदूगुरु 
के साक्षात्‌ सत्समागस का योग न बन 
सके उस समय उनकी झआज्ञानुसार शाख- 
पठन और मंथन करना चाहिए । “प्रत्यक्ष 
सदगुरु योग नहि, त्यां आधार सुपात्र ।? 
प्रश्यक्ष सतयुरु के योग में रहकर श्रवण- 
भसनन करना वह सुपान्न जीवों को आाधार- 
रूप दहै। ध्ावकों को प्रतिदिन करने योग्य 
जद क्ब्यों में स्वाध्याय को भी एक 
कर्तव्य सामना है। प्रतिदिन नये-नये 
अकार के पठन-मनन से झआात्मार्थोी जीव 
झपने ज्ञान की निजता बढ़ाता जाता 
है। छाहे पैसे संगोग में ऋौर चाहे 
जैसी प्रवृत्ति में पढ़ा दो तथापि प्रति- 
दिन श्ौबीस घंटे में से घंटे-दो घंटे का 
समय तो स्वाध्याय-सनन में लगाना ही 


चाहिए; अरे ! अन्सिस से अन्तिम-- 
कम से कम पाव घनन्‍्दा तो प्रतिदिन 
निवृत्ति लेकर एकान्त में शांतिपू्व॑क श्रात्मा 
की स्वाध्याय और विचार तो करना ही 
चाहिए। भतिदिन प्राव घन्टा पठन-मंथन 
में व्यतीत करे तो भो महीने में सादे 
सात घस्टे होते हैं; तथा अ्रतिदिन से 
स्वाध्याय मनन करने से अंतर में उसके 
संस्कार सथ जले रहते हु और दतसा 
होती जाती दे। यदि स्पाध्याय मदन 
बिलकुल छोड़ दे तो उसके संस्कार भी 
छूट जायेंगे। निब्ृत्ति लकर शआ्ात्मा का 
विचार करने के लिये भी जिसे अव- 
काश नहीं है, तो फिर विकल्प तीइकर 
आत्मा के अनुभव का अधसर उसे कहाँ 
से भाप्त होगा ? इसलिये आत्मायों जाया 
को चाहे जसे क्षेत्र में भा प्रद्त्ति में भी 
निरंतर अम्गुक समय तो अवश्य ही सव 
की स्थाध्याय और मनन करना चाहिपु। 
“में तो जगत से भिन्न हूँ, मेरा जगत 
से कोई सम्बन्ध नहीं है, जगत के किसी 
भी कार्य का भार सुकपर नहीं है; में 
तो असंग चेतन्यतत्व हूँ??---हसप्रकार 
निरत्त होकर घढ़ी-दो घढ़ी भी शात्मा 
का चितन-सनन करना चाहिए । सत्पुरुषों 
की याणी का अंतर सें थारणार लिंतन-- 
सन करना अनुभव का उपाय है। 
[--शन्रिचर्चा से 
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| उपादान उपादान » योग्यता 


ना 


( उपादानविधि निरण बन है निमित्त उपरेश | | 





रजत था पाल लात समय-समय का उपादान स्वाधीन-स्वयंसिद्ध है। अहो ! ऐसी स्वतंत्रता 


की बात लोगों को अनंतकाल से नहीं जमी है, और पराश्रय को 
मानकर भटक रदे हैं । जिसे उपादान की स्थाधीनता का निर्णय 
नहीं है उस जीव में सम्यग्दशन प्राप्त करने की योग्यता नहीं है। 








उद्धेश में तो अनेक प्रकार 
से कथन आता है; वर्हाँ अन्लानी 
निमित्त के और व्यवहार के कथन 
को ही पकड़ लेता दे; परन्तु उस 
कथन का परसार्थ आशय क्‍या है 
उसे बह नहीं समझता । कया किया 
, जाये ! स्तर अंतर में पात्र होकर 
बस्तुत्यथिति समझे तो समझ में आये; 
उसकी पात्रता के बिना ज्ञानी क्‍या 
करे ? उसकी अपनी पात्रता के बिना 
साक्षात्‌ तीर्थंकर भगवान भी उसे 
नहीं समझा सकते । 5पादान की 
योग्यता के बिना दूसरा क्‍या करे ! 
सपादान में योग्यता हो ता दूसरे 
में निमित्तरूप उपचार आता है । 
श्रद्दो | जहाँ देखो वहां उपा- 
दान की विधि का एक दी प्रकार 
है । अमुक समय अमुक प्रकार को 
पर्याय क्‍यों हुई (--तो कहते हैं 
कि ऐसी दी रस उपादान की योग्यता । 


सम्गग्दश न क्यों हुआ (---तो कहते 
कि पयोग की बेसी योग्यता से । 
इस प्रकार उपादान निरवलन है 
अथीन उसमें एक ही प्रकार है. 
एक हां उत्तर है, 'एसा क्‍यों (-- 
ते कहते हैं--।सी ही उपादान 
वी दे ग्यता ।! 


यह मुख्य ध्यान रखना चाहिए 
कि---पादान की योग्यता'--ऐसा 
जो वारम्पार कहाजाता है पह 
त्रिकाढी शक्तरूप नहीं हे, परल्तु 
एक समय की पर्याय रूप है; प्रति- 
समय की पर्याय में अपनी स्वतप्र 
शक्ति हैं उस उपादान की योग्यता 
कही जाती है । समय-समय की 
परयोय के म्बत्त'न्र उपादान की छोगों 
फो खबर नहीं है, इसलिये निभिक्त 
आये तो पयोग दहो--ऐसा श्रम से 
मानते हैं; उसमें अकेली स योगी--- 
पराघधीन दृष्टि है । एक-एक 
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समय को पोय का खतत्र उपा- 
दाल /--उसका निर्णय करमे में तो 
बीतरागी दृष्टि हो जाती हे । बस्तु- 
स्वरूप ही सह दे; परन्तु इस ससय 
तो छोगों को सह बात कठिन हो 
रही है। 

जपादान की योग्यता कहो, पयोय 
की शक्ति कहो, अन्रस्था की योग्यता 
कहा, स्वकाछ फटद्दो, कालछब्धि कट्दो, 
अपना उत्पाद कट्दी, अपना अश 
कही, क्रमबद्ध पर्याय कही, नियत 
कही या उसमप्रकार का पुरुषार्थो 
फहो--यह सब एक ही हैं; इन 
में से यदि एक भी बोछ का यथार्थ 
निर्णय करे तो उसमें सब आज्ञाता 
है। निमित्त के कारण कुछ परिवत'न 
या विलक्षणता ह्ो-यहू बात तो 
कहीं रहती द्वी नहीं । 

उपदेश में तो अनेक प्रकार से 
निमित्त से कथन आता हे, परन्तु 
यहँ। सबन्न उपादान की स्वनज्ञता 
को दृष्टि में रखकर उम् कथन का 
आाइय समझना चाहिए | सूछ दृष्टि 
दी जहाँ विपरीत हो, बहं। शास्रों 
के अर्थ मी विपरीत ही भाखित 
डवे हैं । कुछ छोय बड़े त्यायी या 
खिद्ठान माने जाते हों तथापि उपा- 
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दान-निमित्त सबंधो उन्हें भी विप- « 
रीत दृष्टि होती है; उनके साथ इस 
बात का प्रेल नहीं बैठ सकता | 
यथार्थ' तत्व की दृष्टि बिना छांगों 
ने योंदीत्याग की गाड़ियों हाक दी 
हैं। अरे, तसर्त्रनि्णय की दरक्तार भी 
नहीं करते ! परन्तु तत्त्वनि्णय के 
बिना खच्चा त्याग नहीं होता, इस- 
लिये यद त्याग भी भारर्प दे । 

उपादान को विधि निरवचन 
कद्दी, उसका अर्था यह है कि उसमें 
एक ही प्रकार है; जितने प्रश्न पूछो 
उन सबका एक ही उत्तर हे कि 
जहँ-जहूँ। कार्य होता है वहा-चहँ। 
उपादान की थोग्यता से ही होता 
है; निमित्त मात्र अपनी याग्यता 
से उपस्थित रहते हैं । 

$ ज्ञानावरण के कारण ज्ञान 
अटका --नहों; अपनी योग्यता 
के कारण द्वी ज्ञान अटका दे । 

# गुरु के कारण ज्ञान हुआ (--- 
नहीं; अपनी योग्यता से ही श्ञान 
हुआ दे । 

के कुभार ले घड़ा बनाया [--* 
नहीं; मिट्टी की योग्यता से दी घड़ा 
बना है | 

# अ्रर्नि से पादी सर्स हुआ 
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“नहीं; अपनो योग्यता से ही गम 
हुआ है। 

। क#जाटे में से सत्री ने रोटी 
बनाई ?-- नहीं, आटे की योग्यता 
से ही रोटी बनी है। 

#& कर्मा के उदय के कारण 
ज्ञीव को विकार हुआ ---नहीं; जीव 
को पयोौय में वेसी योग्यता के कारण 
ही बिक्वार हुआ है । 

-इसप्रकार सर्वत्र एक ही 
उत्तर है कि उपादान की वैसी 
योग्यता से ही कार्य होता हैं। 
निमित्त भिन्न-भिन्न अनेक प्रकार 
के भछ्े ७, परन्तु उन निभित्तां ने 
उपादान में कुछ नहीं किया है, और 
निर्मित्त तथा उपादान एकत्रित होकर 
कोई एक तीसरी अवस्था होती है-- 
ऐसा नहीं है | उपादान को अवस्था 
प्रधक ओर न्िमित्त को अवस्था प्रथक्‌ । 
निमित्त के कारण उपादान में कोई 
प्रभाव नहीं पढ़ता, उपादान में उसका 
अभाव है'। समय-समय का उपादान 
स्वॉधीन-स्वय सिंद्ध हैं। अद्दो ! ऐसी 
स्वतंत्रता की बीत लींगीं को अनत- 
कांछ से नहीं जमी है, और परा- 
धीकता सानकंर भ्रटक रहे हैं। 
सपादान की स्वाधीवता का जिसे 
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न्णिय नहीं हे उसमें संस्यस्दर्शोने 
प्राप्त करने की योग्यता नहीं है | 


यहाँ ते! कहते हैं कि जिंस- 
प्रकार उंपादान में निमित्त का 
अभाव है उसी प्रकार आत्मा के 
शांनान दम्बभाव की असेद्दृष्टि में 
सारा व्यवहार अभूतार्था है; शुद्ध- 
दृष्टि का विषय एकाकार शुद्ध 
आत्मा है, उसमें भेद या राग नहीं 
है। जिसप्रकार उपादान में 'पर्योय 
की चोग्यता--ऐसा एक ही प्रकार 
है, उसीभप्रकार सम्यग्द्श न में 'आत्मा 
के धभेदरवभाव का आभ्रय'--ऐसा 
एक ही प्रकार है। देव-गुरु-शास्तरादि 
परनिर्मित्त के आश्रय से सम्य- 
ग्व्शंन होता है--यद्द बात तो दूर 
रही, परन्तु अपने आत्मा में गुण- 
ग़ुणी के भेद करके आत्मा को रक्ष 
में छेने से भी सम्यग्शशंन नहीं 
होता; भेद के आश्रय से अभेद्‌ 
आत्मा का निर्विकल्प अनुभव नहीं 
होता । यदि भेद्‌ के आर्श्य से छाभ 
मान तो मिंथ्यात्य होता हे। मैं 
ज्ञान हूँ, में दृर्शान हूँ, में चारित्र 
हूं, अथवा मैं अनत गुणों का पिण्ड 
अखण्ड आत्मा हूँ--इसप्रकार झुभ 
विकल्प करके उस्र विकल्परूप व्यव 
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हार का ही जो अनुभवन करता 
है, परन्तु विकल्प तोढ़कर अभेद्‌ 
आत्म। का अनुभवन नहीं करता 
वद भी मिथ्याटष्टि दी है। सम्यकत्यी 
को जैसा विकल्प आता है, परन्तु 
परभकी दृष्टि अपने भूतार्थस्वृभाव पर 
है, विकल्प ओर स्वभाव के बीच 
उसे भेद द्वोगया हे, भूताथ म्बभाव 
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को निर्विकषप दृष्टि (-निर्विकल्प 
प्रतीति ) उच्चके सदैव अवर्तामान 
रहती है। देखो, यह धर्मात्मा की 
अन्त्टष्टि ! एसी दृष्टि ग्रगठ हुए 
बिना किसीके ध्मं का प्रारम्भ 

नहीं द्वांता। 
-- मानस्तंभ-श्रतिष्ठा महोत्सव के 
प्रवचन से ) 


>ल्‍्ल्‍्थड ७५२० 22०पीफवंससा-_->-> 





...ः का स्थान 
देखो भाई ! शांति आत्मा के स्वभाव में है; आध्मा का स्वभाव त्रिकाल 
शांति से भरपूर हे, उसकी प्रतीति करके उसके भ्रवलम्बन से द्वी शांति का 
अशुभव होता है, इसके अतिरिक्त बाह्य में लाख प्रयत्न करने पर भी जीव 
को सच्ची शांति नहीं मिलती, क्योंकि आत्मा की शांति आत्मा से दूर नहीं 
है; शांति का स्थान झात्मा में ही है। ज्ञानी तो ऐसा जानते हें. इसलिये । 
निज स्पभाव का बहुसान चूककर उन्हें पर का बहुसान नहीं श्राता। और | 
झआज्ञानी स्वभाव की शांति को नहीं जानता इसलिये बाह्य पदार्थों की महिमा 
में वह ऐसा एकाकार हो जाता है कि मानों वहीं आस्सा की शांति भरी हो, | 
और आत्सा में दो मानों कुछ द्वो ही नहीं ! किन्तु भाई ! तेरी शांति तो | 
यहाँ है या वहाँ? जहाँ शांति का समुद्र भरा दै--ऐसे अपने स्वरूप को भूल- | 
कर मात्र पर के बहुसान में रुक जाये और उसी में संतोष मान ले तो उसे । 
झातमा की शांति का किंचितमात्र क्षाम नहीं होगा, और उसका संसार-परि- 
अभय दूर नहीं होगा। हसलिये यहाँ तो झ्ार्मा की अपूर्व समर की बात 
| को मुख्य रखकर ही सारी बात कही दैे। आत्मा की समझ ही शांति का 


मूक है। _--मानस्थंस-प्रतिष्ठा-सद्दीत्सव के प्रवचन से] 


ल्ज्ल्ऊ्ड 
आच्च्न्च्च्नन्च्च्थ्य्थ्थ्च्च्चस््प्ल्प्े 





साधक के आँगन में मोक्ष का मंडप । 
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सिद्धों की स्थापना 


ड्क््््षक्ख्प्श्ख्क्शक्लस्डाडथड 





पना. | 


[अपूर्व सम्पदभ न क' रीति] 


[ सानरत भ-प्रतिष्ठा-नही णब के समय, चत्र शुक्ला १ के दिन दोपदर 


के प्रवचन से 


पु 


सिद्ध दशा की साधना के लिये निकले हुए साधक जीव अपने मोक्ष के 
मशहप में भगवान को उतास्ते हुए कहते है +ि--दहे सिद्ध भगवान ! मेरे आध्सा 
में दिराजो !.. मे अपने आत्सा में सिरत्थ की स्थापना करता हूँ...द्रध्यटष्टि 
| से जिसने अपने आत्मा को खिडससमान अरटीप गे लिया उसीने श्रात्मा में 
| सिद्धल्व की स्था५ना की...उसके अश्रॉगन में मं:क्ञ का सण्टप क्ग गया...अब 
) झब्पकाल में उसे सिद्धदशा टुए बिना नहीं र/मी ! 


श्छे फ्ै 


के 


सम्यग्दर्शन होते ही सारा परिणसन बदल जाता है। जिसे सम्पस्द्शन हुशा 
उसके चेतन्य-अआंगन में सुक्ति का मंडप लग गया, उसके प्ात्मा सें सिद्ध 
निज ्ननन्म के संदेश भा गये... उसे अनंतभव में परिन्षमण करने की शांका दूर 
हो गई और अल्पकाल में मुक्ति होने का निःशंक विश्वास प्रगट हुआ ।--ऐसा 
अपूर्स-पस्स-अधित्य सम्यस्द्शन प्रगट करने का क्‍या उपाय दे वह इस लेख 


में पढ़े ! 





यद भगवान की प्रतिष्ठा का महो- 
स्पय है। झातमा में सिद्ध भगवान की 
स्थापना करके ही आचायदेख ने समय- 
सार का प्रारम्भ किया हैं। जिसप्रकार 
पुत्र के विवाह्ोस्सव  अ्रसंग पर बारात 
में बढ़े-यढ़े श्रीमंतों को साथ रखता है 
कि जिससे पृत्रधधू को लिये बिना वापिस 


| 
अहो ! सम्यग्दर्शश तो जगत में अपूर्च-अचिस्य-सहिसातबंत वस्तु है; 


न आना पड़े। उसीप्रकार यहाँ सावक 
जीव झपने मोक्ष के मगढप में भगवान 
को उतारता है। सिद्ध दशा की साधना 
के सिये निकले हुए साधक कहते हैं 
कि है सिद्ध भगवान ! मेरे झआास्मा में 
विराजो; में हझपने झाशत्मा में सिद्धस्व 
की स्थापना करता हूँ। भावमा में सिद्धत्व 
की स्थापना की, इसलिये अब मेरी 


सिद्धदेशा लौट नहीं सकती, अद्पकाल 
में वह दशा प्रगट होकर ही रहेगी। 
जिसने अपने आत्मा में सिद्ध भगवान 
की स्थापना की वह जीव व्यवहार के 
झाक्रय से लाभ नहीं मानता, किन्तु 
सिद्ध जेसे अपने भूता्थ स्वभाव का 
आश्रय करके सम्यग्दशन प्रगट करता 
ह। इसप्रह्मार सम्यस्द्शन प्रगट करके 
मोक्ष का महात्सव मनाने की यह बात 
है। वास्तथ में द्व्यदष्टि के बिना अआस्सा 
में सिद्धस्व की स्थापना नहीं होती । 
पर्यायर्धष्ट से देखें तो झारमा में श्रिकार 
हैं; उस घिकार की दृष्टि छोड़कर, व्ब्य- 
इष्टे से जिसने अपने आत्मा को सिद्धू- 
समान प्रतीति से लिया उसो ने आत्मा 
में सिद्धत्व की रथापना की...उसके 
झौँगन में मोक्ष का सशडप लेग गया... 
अथ अह्पयकाल में उसे प्िद्धइशा एप 
बिना नहीं रहेगी। 


देखो, यह पंचकल्याणक का महान्‌ 
महोस्सव हे ओर सम्यर्दर्शन की अपूर्य 
चांत थाई है। सम्य्दर्शन श्र्थाव धर्म 
का आरम्भ कैसे होता दे? चौथा गुण- 
स्‍थान केसे प्रगट होता ?--उसकी यह 
बात हैं। आस्मा के भता्थ स्वभाव के 
आश्रय से दी सम्बादु्शन होता है। 


आत्मा का धर्म शरीर-मन-वाणी 
में, मकान में या तीर्थत्षेत्र के पर्वत पर नहीं 
है, धरम तो जीव की अपनी पर्याय में 
है; भौर जीष का अधरसे भी बाड़ में 
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नहीं है, अधर्म भी अपनी पर्याय में 
है । जो जोव अपने चेतस्यस्वभाव से 
व्युत होकर पर से धम मानता दे उसके 
पर्याय में मिथ्याश्रद्धा-ज्ञान-चारित्ररूय 
अधर्म है। पद्द अधर्म दूर करके धर्म 
प्रगट करना चाहता हैं। यह धर्म होने 
की शक्ति यस्‍्तु में है। आत्मा के स्थ- 
भाव के आश्रय से सम्यस्द्श न-शान-- 
चारित्ररूप धर्म दोता हद । यदि वस्तु में 
धर्म होने की शक्ति न हो तो वह कहाँ 
से आयेगा ? जिसे सम्मग्दशन की--शांति 
की--आनरद की--धर्म की आ्रवश्यकता 
हो उसे कहाँ देखना चाहिए ? सुख्ष- 
शांति का धाम कहाँ हे (--शरीरादि 
पर में तो शांत्रि या सुख नहीं ४, राग 
में दी सुख या शात्ति नहीं है; जो 
सम्बरदशंन और शाति प्रगट करना 
चाहता हा उसकी तर्तसान पर्याय ने 
सम्यग्द्शन--शांति नहीं ६; पर्याय का 
आश्रय करने से भो सुखत्र या शांति 
नहीं होते; परन्तु आत्मा फे प्रू व चेंतन्य- 
स्वभाव में सुख्र-शांति का सामथ्य है; 
उस भूताथस्वभाव की दृष्टि से ही 
बरतमान पर्याय में सुख-शांति-सम्यर्द्शंन- 
घर्म होते हैं । भूताथथस्वभाव के 
आाक्षय से ही कक््याण दे, इसलिये 
डसी का आश्रय करने योग्य दे; व्यव- 
हार तो अ्रभूताथं है इसलिये वह आश्रय 
करने योग्य नहीं है--उसके श्राश्नय से 
करयाया नहीं होता। अभेद दस्तु का 
प्रत्धिपादन करते हुए ब्रीच में भेद झाता 
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अवश्य है, परन्तु वह भेदरूप व्यवद्दार 
अ्रश्रय करने योग्य नहीं दे। अपने में 
अभेद स्वभाव का भअवल्लम्बन करते हुप्‌ 
भेद का विकल्प आता अवश्य है, किन्पु 
वह शआाश्रय करने योग्य नही है; सेद 
या विकहप के अवलम्बन में रुके तो 
सम्यग्दर्शन नहीं हंतता--अमे दृरूप भुताथथ 
स्वभाव की सन्म्रुखता से ही सम्यादशन 
होता दे । 

स्नादिकाल से मिथ्वरा:ष्टि जाव 
ब्याद्वार के आश्रप से परम मानते है; 
उन्दें दाचापंदव समनाते ८ कि धरे 
मूढ़ ! व्यप्रहार के आश्रय से लाभ नहीं 
है; वेश एकहूप चतन्यस्वमाव सूनाथ 
है, उसकी दृष्टि से ही सम्प्रग्ख्शंय दोता 
है, हर्सालये भूताथ स्वभाव द्वो शधश्रय 
करने योग्य है--ऐसा तू समझ ! व्यव- 
हार के अबलम्पन से आत्मा का पर- 
मार्थ स्वरूप ज्ञात नहीं होता, शुद्धनय 
के अवलम्बन से आस्मा के परमार 
स्त्रर्व को जानना वह सम्यग्दशन हे। 

सम्यग्दशेन कतकफल के स्थान पर 
है यह बात दृष्टान्त द्वारा सममाते हैं। जेसे : 
पानी और कीचड़ एकमेक हों यहाँ 
मुख लोग तो कीचइ झोर पानी के 
विवेक बिना उस पानी को गंदा 
सानकरे मैले पानी का ही अनुभव करते 
हैं, और पानी के स्वच्छ स्वभाव को 
जाननेवाले कुछ विवेकी-जन अपने द्ाथ 
से उस पानी में कठकफल डालकर 
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पानी और कादव के विवेक द्वारा निर्मल 
जल का झजुभव करते हैं |--इसप्रकार 
पानी का दृष्टान्त है। उसीभ्रकार भाष्मा 
की पर्याय में प्रबल्न कर्मों के संयोग से 
मल्िनता हुई दै; वहाँ जिन्हें आत्मा के 
शुद्ध रवभाव और विकार के बीच का 
मेदअआन नहीं है--ऐसे श्रतानी जीव हं। 
आत्मा का सलिनता रूप ही अनुभव 
करने ६। उन्हें यहाँ आचार्यदेथ सम 
काते हैँ ऊि दे जीव ! यह जो सज्ि- 
नता जिग्ाई देती हैं वह तो क्षणिक 
अभूरय 3, वह तेरा नित्यस्पायी स्पभाव 
नहीं :; केश श्रसली--पूतार्थ स्वभाव 
तो शुद्ध चेतन्यरूप हे, उसे तू शुद्धनय 
द्वारा देख; शुद्ध लय द्वारा शपने आत्मा 
को कर्म और बिकार से पथए्‌ उान। 
संगंंगी दृष्टि से न देखकर शुद्दतय का 
अवलंबन लेकर अत्मा के भूताथ स्त भाव 
की पविद्रता का अनुभव करता बह 
सम्यग्दशन छे। “भूयसथमस्पिदों शच्ु 
सम्माइट्री हवइ जीवो'"--अवांद मृतायथ- 
स्वभाव का आश्रय करनेवाला जीव सम्य- 
ग्टष्टि होता है,--ऐसा कहकर भआाचार्य- 
देव ने सम्यमग्द्शन का महान सिद्धान्त 
बतलाया है। 

आत्मा के परमार्थ शुद्ध स्वभाव 
पर तो अज्ञानी की दृष्टि नहीं है, हस- 
लिये कर्म के संयोग की और अशुद्धता 
को दृष्टि करने से उसको शष्टि में अपना 
शायक एकाकार स्वभाव तिरोभूत हो 
गया है--डेक गया है; कर्मों ने नहीं 
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ढेंका परन्तु अपनी विपरीत दृष्टि से वह 
डैंक गया है। श्ज्ञानी जीव अंतर में 
अपने शायक स्वभाव को तो नहीं देखता 
और कर्म को ही देखता है, उसे 'पुद्ठल 
करमे के प्रदेश में स्थितः कहा हैं। कर्म 
के कारण घिकार हुआ्रा--ऐसा जो मानता 
हैं, अथवा तो श्राष्मा का मात्र विकारी- 
रूप से ही अनुभव करता दै किन्तु 
शुद्धर्प से अनुभवन नहीं करता वह 
भी पुद्दल-कर्म में ही स्थित है, उसकी 
इृष्टि आत्मा की भोर उन्मुस्र नहीं हुई दे। 
ज्ञानावरणीय कर्म ने ज्ञान को रोका 
है---यह निमित्त का कथन है; वास्तव 
में कम ने ज्ञान को नहीं रोका है, 
थरनतु श्ञानपर्याय अपनी योग्यता से हीन 
परिणमित हुई हैं और उसमें ज्ञाना- 
धरणीय कम निमित्त द--ऐसा बतलाने 
के लिये गोम्सटसार थ्रादि मे निमित्त 
से कथन किया है। यदि वास्तव में 
जड़ा को जीव की पर्याय का कर्ता 
साने तो वह ईखर को जगव्‌-कर्ता मानने 
जैसा दी दुआ। जिसप्रकार ६श्वर जीवों 
को स्पग-नरकादि गतियों में ले जाने- 
घाला नहीं है, उसीम्रकार कर्म के कारण 
जीव को स्वर्ग-नरकादि कहना भी डप- 
खार से हो ४, वास्तव में चारों गतियाँ 
सो जीव का ओदयिक भाव है, बह 
झीव का स्वतत्व ह--जढ़ के कारण नहीं 
है। यहाँ तो उन ओऔदधिक भाषों से भी 
पार ऐसे शुद्ध शामाननग्द स्वभाव को 
“इललतस्वरूप से अतलाजा है; उसे जाने 
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बिना सम्यरदर्शन नहीं होता। अभी तो 
जो जीव पर्याय का भी पर से होना 
समानता है, यह पर का क्षक्ष छोड़कर 
स्रिकाली निरपेत्ञ तत्व को कहाँ से दृष्टि 
में लेगा ? अक्ञानी जीव शुद्ध शानानंद 
जल का तो अनुभय नहीं करता, किन्तु 
आत्मा का अशुद्धर्प से दी भ्रनुभव 
करता है, इसलिये उसकी दृष्टि कर्मों पर 
ही रहती है; इसीलिये डसे “पुद्धल- 
कम के प्रदेश में स्थित” कहा हैं। 

सशिक घिकारी भाटों को ही आत्मा 
सानकर जो श्रटक जाता है बह भी 
व्यवहारमग्न है; “ब्यवहार में मग्न” 
कहो या “धघुद्लकर्स के प्रदेश में स्थित” 
कहो--दोनों समान ही हैं। यहाँ आचार्- 
भगवान सममाते हैं कि--भाई ! तेरा 
त्रिकाज्ञ विद्यमान स्वरूप क्या हैं उसे 
पहिचान; उसे पहिचानने से ही सम्य- 
ग्दर्शन होकर तेरे भवश्नसण का अंत 
आयेग[। इसके अतिरिक्त बाहा ज्ञातृत्य 
कहीं सच्ची विद्या नहीं ह_ै--उमसे 
कल्याण नहीं हैं; त्रिकाली विद्यमान ऐसे 
झात्मतत्व को जानना ही सच्ची विद्या 
है; उस विद्या से मुक्ति होती हे। शुद्ध- 
नय कतकफुल के स्थान पर है, हस- 
किये जो शुद्धनय का आश्रय करके 
आत्मा के परमसार्थ स्वरूप को देखते हैँ 
जे ही आत्मस्वभात्र का सम्यक्‌ अब- 
लोकन करनेवाले सम्यनधष्टि हैं; जो 
आत्मा के परमार्थ स्वरूप को नहीं देखते 
के सम्यष्टि नहीं हैं। 
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डह्दो ! सम्यन्दशन हो. व में 
अपूर्व-अ चिस्य-महिमावत वस्तु है; सम्य- 
ग्दशन होते ही सारा परिणमन पलट 
जाता है। जिसे सम्यग्दर्शन हुआ उसके 
चेतन्य-झाँगन में मुक्ति का भंण्ढप द्वग 
गया, उसके झात्मा में सिद्ध भगवान 
का संदेश शञ्रा गया...उसकी अनंत भव 
में परिभ्रमण करने की शंका दूर हो 
गई और श्रहपकाल़ में मुक्ति होने का 
निःशंक विश्वास प्रगट हुआ ।--ऐसा 
अपूर्त-परस-अचित्य सम्यम्दश्शन प्रगट 
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होते के लिए अंज़र के चिदानंद पर- 
मात्मा के अतिरिक्त अन्य किसी का 
झवलम्बन है ही नहीं । स्थूल दृष्टियान 
जीयों मे सम्यग्दर्शन को पहिचाने बिना 
बाह्य से सम्यग्द्शंध मान किया है; 
यहाँ आचायदेव ने शुद्धनय से भूताथथ- 
स्वभाव का अचयलम्बन कराके सम्यद्शंन 
का यथार्थ उपाय बतलाया है। हस 
उपाय से जो पम्यरदर्शन प्रगट करे 
डसके प्रत्पकाल में भव का अभाव हो 
जाता है। 


«(कक 


अल 


आत्मा की ममझ 
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भव-भ्रमण से छूटने का कारण हैं । अन॑तकाल मे जीव ने सबकुछ 

किया है परन्तु आत्मा की सत्य प्रतीति कभी नहीं की। आत्मा 

की सच्ची' समझ अपूर्व है। यदि एक ससय भी आत्मा को पहि- 

चाने तो मुक्ति का मार्गा हुए बिना न रहे। आज़ समझे. ...कल 

खम्झ या दो-चार भव के बाद समझे. ..परन्तु आत्मा को समझने 
' पर ही भव का अन्त हो सकता है, आत्मा को समझ बिना कभी 
“न 


(६ 
रे 
ट सर्था प्रथम सत्समागम से आत्म को सच्ची समझ करना वह 
हर 


भव का अन्त नहीं आयेगा। 


आत्मा कौन है और 
कैसे प्राप्त होता है? 


श्री प्रबचनसार के परिशेष्ट में ४७ नयों द्वारा आत्मद्रब्ध का 
वर्णन किया हैं, उस पर पृज्य गुरुदेव के विशिष्ट 
अपूर्व प्चचनों का सार 
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[ क्षक १०८ से आगे 


& “प्रभो |! यह आत्मा कौन है और कौसे प्राप्त होता है ??--ऐसा प्रश जिशासु 


शिष्य करता है। 


& उसके उत्तर में आचाय देव कद्दते हैं कि 'आत्मा भ्रनत धर्मोवाला एक द्रव्य है 
और भनंत नयात्मक श्रुतज्ञान प्रमाणपूर्वक स्वाजुभव द्वारा वह ज्ञात होता है। 

& ऐसे प्राह्मद्वव्य का ४७७ नयों से वर्णन किया है; उसमें से २३ नयों के 
प्रवच्नन पभ्नीतक दिये जा झुफे हैं आगे थहां दिये जा रहे हैं। 


(२४) ज्ञाक-ज्ञेय-अदैतनय से 


आन्मा का वर्णन 
आ 


त्मा अनंत धर्मोबाला 
एक द्रव्य है; ज्ञान ओर ज्ञेय के 
अ्द्वेतरूप नय से देखने पर वह आत्म- 
द्रव्य, भारी ईघनसमूहरूप परिणत 
अग्नि की भांति, एक है । 

जिज्ञासु शिष्य ने पूछा था कि 
अभो ! यह आत्मा कसा है ? इसका 
स्वरूप क्‍या हे ? उसका यद्द उत्तर 
बल रहा है | आत्मा जेतन्यवस्तु 
है, उसमें अनंत धर्म हैं। वास्तव 


में आत्मा स्वयं अपने में है आर 
पर पर में है; पर पदार्थ आत्मा में 
नहीं भाजाते; परन्तु आत्मा का 
ज्ञानसभाव इतना विशाल है ऋि 
उसमें समस्त ज्लेय ज्ञात होते हैं । 
जिसप्रकार अग्नि के भारी समूह में 
अनेक जाति को छकड़िया आदि 
जल रहे हों, वहूँ। अग्नि फी एक 
भारी ज्वाला ही दिखाई देती हे; 
उसीप्रकार आत्मा की ज्ञानब्योत्ति का 
ऐसा सामथ्यं है कि वह समस्त 
जेयों को जान छेती हे; उस अपेक्षा 
से ज्ञान मानों समस्त झेयों के साथ 


| 


हि 
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खरद्गत हो |-- ऐसा कहा है। अकेला 
ज्ञान भातों स्वयं अन त पदार्थों रूप 
होता हों--ऐसा उसका समस्त ज्ञोेयों 
का जानने का स्वभात्र है। यह 
स्रभाव किन्हों निमित्तों के या राग 
के कारण नहीं है; जगत में के बली 
भगवान आदि हैं इसलिये इस आत्मा 
में उनका ज्ञान करने का धर्मा है -- 
एसा नहीं है। ज्ञान करने का धर्मों 
तो अपने कारण से ही है ओर 
शेय उनके अपने कारण से हैं; कोई 
किसी के कारण नहीं है। 


ज्ञान ओर श्ेय पदार्थों कमी 
एकमेक नहीं हों जाते; परन्तु क्ान- 
स्भात्री आत्मा में एक ऐसा स्व-पर 
प्रकाशक धर्मा है कि छोकालोक के 
समस्त श्ञेय मानों ज्ञान में अंकित 
हो गये हों- ऐप्ता ज्ञात दोता है | 
पहले २००वीं गाथा में भी कहा था 
कि “एक ज्ञायकभात्र का स्व कज्षेयों 
को जानने का स्वधाव होने से, 
क्रमशः प्रवत मान, न त, भूत -बत - 
मान- भविष्य के विचितन्न पर्यायसमूहू 
वाढ़े, अगाध खवभाबी और गस्भीर 
ऐसे समस्त द्रव्य मात्र को शुद्ध जात्मा 
एक क्षण में इसप्रकार प्रत्यक्ष करता 
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है' मानों वे द्रव्य ज्ञायक में अंकित 
हो गये हों. .,चित्रित दो गये हों. .. 
दब गये हों....खच गये हों.... डूब 
गये हों. ..प्रतिबरिम्बत हो गये हों !” 
--एऐत ज्ञेय-ब्लायकधम्बन्ध के कारण 
ज्ञान और छ्लेय मानों एकमेक हों 
--ऐसे प्रतिभासित होते हैँ; तथापि 
आत्मा अपने ज्ञानग्वभाव की एकता 
को छोडकर परज्ञेयों के साथ एक- 
मेक नहीं हो गया है! ज्ञान की ही 
ऐसी विश्वषता है कि ज्ञेय उसमें 
ज्ञात होते हैं; परन्तु कहीं ज्ञेयों के 
कारण ज्ञान नहीं होता । भगवान 
की वाणी थी इसलिये उसके कारण 
आत्मा को ज्ञान हुआ ऐसा नहीं 
है; सामने साक्षात ती्थ"कर भगवान 
या उनकी प्रतिमा विराजमान थी 
इसलिये उस जेय के कारण शब्ञान 
हुआ--ऐसा नहीं है; सम्मेदशिखर 
या गिरनारजी तीथों थे इसलिये 
जन ज्ञेयां के काग्ण उनका ज्ञान 
हुआ--एसा भी नहीं हे; ओर उन- 
उन प्रकार के ज्ेयों का ज्ञान भात्मा 
में नहीं होता--रेसा भी नहीं है। 
आत्मा का ही अपना जानने का 


स्वभाव है इसलिये वह जानने रूप 
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पंश्णिमित होता है; वहाँ र्व-पर 
प्रकाशक स्वभाव के कारण पर ज्ञेय 
ज्ञान में ज्ञात होने से, आत्मा मानों 
उन ज्षेयों के साथ एकमेक ही गया 
हो--ऐसा ज्ञान और श्ञेय के अद्वेत- 
ज़य से आसित होता है; एसा भी 
आत्मा का एक धर्मा है। इस धर्मा 
से देखे तो भी अनंत पम्मावाछा 
शुद्ध चेतन्यरवरूप आत्मा दी अंतर 
में दिखाई देता हैं। एसा चैतन्य- 
स्वभाव झ्याल भें लिय बिना श्रद्धा- 
क्षान सच्च नहीं होते, ओर सच्चे 
श्रद्धा-ज्ञान के जिना चाहे जितने ब्रत, 
तप, आदि के शुभभाव करे तथापि 
सससे जीव का र्काचित हित नहीं 
होता। शुभभाषों से सांसारिक सर योगों 
की प्राप्ति होती हूँ, परन्तु खभाव 
की प्राप्ति नहीं होती, मुक्ति नहीं 
होती । 


अात्मा का स्कभाव क्या र-- 
द्वान । ज्ञान के अतिरिक इस जड़ शरीर- 
समन-ब्राणी को लक्ष में से छाड़ दो 
झोर भ्रृतर को शुभ-अशुभ पृत्तियों 
को भ्री लक्ष में से छोड़ दो; उन 
खबसे पार अंतर में अफेले झ्ञान 
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को लक्ष में लो; बह श्ानस्वभावी 
आत्मा है। ऐसा आत्मा वारतव में 
पर छेयों से प्रथक है, परन्तु उसके 
शान में परज्ञेय ब्लात होते हैं इस- 
लिये ज्ञान ओर ज्ञेय का थद्वेत हो 
ऐसा कट्दा जाता है। जिसप्रकर क डे - 
लकड़ी इत्यादि अनेकप्रकार के ईंधन 
का जल्ानेषाल्ली अग्नि एक ही मातम 
हं'ती है; इसमें छकड़ो-क डे अलग- 
डालग दिखाई नहीं दैते; उस प्रकार 
ज्ञाता स्वभाव द्वारा आत्मा स्वयं 
अपने ज्ञान में परिणत हा कर अनंत 
झेय पश्चथों के ज्ञानकूप परिणमित 
होता है, वहाँ मानों समस्त जेय- 
पदार्थीरूप से एक ज्ञान ही परिण 
मित हो गया दहो--ऐसा क्षानशेय- 
अद्वेतनय से प्रतिभाध्चित द्वोता है । 
देखो, यहाँ ल्लान ओर श्षेय का एकत्व 
सिद्ध नहीं करना है, परन्तु श्ञान- 
सामथ्यो में समत्त ज्ेय प्रतिभासित 
हूँ ते हैं--ऐेसा सिद्ध करके आत्मा 
का ह्वानस्वभाव बतलछाना है। पर- 
झेय तो त्रिकाल पर में ही रहते हैं; 
परन्तु ज्ञान में ज्ञात होने की अपेक्षा 
से उन्हें ज्ञान के साथ अद्वैत कह- 


हर 
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कर शल्लान का सामथ्य' बतछाया है । 
अनत सिद्ध आदि शेय हैँ इनके 
कारण उनका ज्ञान होता है एमा 
नहीं है; परन्तु ज्ञान का ही एसा 
दिव्य सामथ्य है इसलिये ज्ञान स्य॑ 
ही बेसे ज्षेय्ों के प्रतिभासरूप से 
परिणमित हांता है, ज्ञान को ही 
इतनी विशालता है कि समस्त ज्षेयों 
के ज्ञानऋप से स्त्य' एक ही भासित 
होता हे। 


जिसप्रकार अग्नि का ऐसा स्व- 
भाव है कि रुई की हज्ञारों गांठों 
को आर लक्कड़ियों के ढेरों को जलू- 
कर रवय एक ज्वाद्मरूप परिणमित 
हो जाती है; उसीप्रकार ज्ञान का 
स्वभाव ऐसा है कि एक ध्षण में 
समस्त द्रव्य-क्षेत्र-कऋआलछ-भाव को 
जाननेरूप परिणमित द्वोजाता है । 
दर्पण तो स्थूल वस्तु है; उसभ॑ अधिक 
दूर की, भूतै-भविष्य को या पीछे 
को ब*नुएँ ज्ञात नहीं द्ोतीं; देपण 
तो जड़ वस्तु है वह कुछ नहीं जानता; 
परन्तु ज्ञान का स्रभाव तो सबकुछ 
ज्ञानने का है; दूर का ओर भूत- 
भविष्य का सब कुछ ज्ञान जानता 
हो है | ज्ञान अपने सन्मुख रहकर 
सर्व को जान केने के स्वभाव- 
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वाला है | 


वम्तु का स्वभाव जया है उसे 
पहिचानना चादिए। देखा, विशाल 
छदराते हुए समुद्र में छाखों मन के 
जद्दाज् तरते हैँ और छकड़ी काएके 
छोटे से छोटा टुकड़ा भी तेरता है । 
लकड़ी लाख मन बजन »] होने पर 
भी पानी में तैरती है और एक 
रसोभर लोहा भी पानी में डूब जाता 
है; उसका कारण २--ऐसा ही उन 
पदार्थों का स्वभाव है। उनके उस 
स्वभात्र को सि.स+ ज/ना (--किन्दीं 
इन्द्रियों से वह स्वभाव ज्ञात नहीं 
होता, परन्तु ज्ञान से ही ज्ञात होता 
है। दूसरों के खमाव को भी ज्ञान 
जानता हे इसलिये ज्ञान का जानने 
का स्वभाव हैं। परन्तु अज्ञानी को 
अपने ज्ञानस्वभाव को खबर नहीं है; 
उसे पर की मसड़िसा भाज्ित होती 
है, परन्तु पर को जाननेबाछ। अपना 
ज्ञान हे उच्तकी महिमा उसे भासत 
नहीं द्वीती | यदि ज्ञान फी महत्ता 
भासित हो तो स्रसार-समुद्र से पार 
द्ोजाए, क्योंकि ज्ञान का तैरने का 
स्वभाव है | अनत ज्ेयों से परिपूर्ण 
विश्व-समुद्र के बीच में गिरने पर 
भी मेरे ज्ञान का स्वभाव उनसे 
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पृथक रहकर तेरने का है; मेरे 
ज्ञान का स्वभाव जानने का है, परन्तु 
कहीं पर में अद्दपना करके अटकने 
का भेरे शान का स्वभाव नहीं हे । 
समस्त झेयों के ज्ञानरूप परिणमित 
होने पर भी उन ज्षेयों से प्रथकू का 
प्रथकू रहे---ऐसा मेरा स्वभाव है। 
--इसप्रकार यदि अपने ज्ञानस्त्रभाव 
की प्रतीति करे तो सम्यग्दश न हो, 
ओर भव समुद्र से पार हो जाये। 


आत्मा का जानमे का सर्रभातर 
है तो वह किये न ज्ञानेगा ? जिसरा 
स्वभाव जानने का हो वह परिपूर्ण 
ही ज्ञानता हैं; उसके ज्ञानसामश्यों 
में मादा नहीं होती । अप्र्ण जाने 
तो उसके परिणमन में कचान है 
परन्तु स्वभावसामध्य रे कचास नहीं 
है। यह बात साधक जीत के लिये 
है, क्योंकि नय साधक के ही 
होते हैं। अपनी पेय में पचास 
होने पर भो साधक जीव अतमुस 
हृषिट हारा अपने परिपूर्ण स्वभाव 
को प्रतीति में छेता है । 


आत्मा का व्वमाव सर्व को 
आनने का है; परन्तु किसी पर को 
अपना बनाए ऐसा उधक्ना स्वभाव 
नहीं है| जगत में नरकादि गति के 
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दूसरे जीवों के दुःख की उसे खबर 
पढ़ती है परन्तु अपने ज्ञान के साथ 
कहीं उन जीवों के दुख का बेदन 
उसे नहीं होता। जैेसे--किसी को 
बिच्छू ने कादा हो तो उसे कैसा 
दुःख होता है वह दूसरे छोग 
जानते हैं; परन्तु उन देखने वाले 
मनुष्यों को कहीं बसे दुःख का वेदन 
नहीं होता। उसीप्रकार समस्त 
पार्थों क्रो जानने में कहीं «, राग- 
द्वए करन का आत्मा का म्बरूप 
नहीं है । 


अज्ञानी मानते हैं कि हमारा 
अमुर वस्तु के बिना नहीं चल 
सफता; परन्तु ज्ञानो उन्हें समझाते 
हैं कि अरे भाई ! तू तो ज्ञान है; 
तूने अपने ज्ञान के अतिरिक अना 
दिशा से पर पदार्थों फे बिना ही 
चलाया है; समत्त आत्माओं का 
परवस्तु के बिना ही चल रहा है, 
परन्तु ज्ञान फे बिना एफ क्षग भी 
नहीं चलछूता | यदि ज्ञान न हो तो 
आत्मा का ही अभाव हो जाए । 
पर्याय में अल्प राग-द्वेंष होने पर 
भी “मैं तो ज्ञान हूँ”--ऐसा जिसने 
निर्णय किया बह जीव आराधक 
हुआ; अब, ज्ञान में एकाग्रता के 


श्र 
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बल से बीच में से बाधकभाव तो 
निकछ जायेगा ओर ज्ञान परिपूर्ण 
विकसित हो जायेगा । 


अज्ञानी छोग तो बाह्य में दी 
“मुझे यह खपगा (काम में आयगा) 
आर यह नं खप सकता ---इस- 
प्रकार पर द्रव्य के अभिमान में 
रूक गये हैं; परन्तु अतर में ''मैं 
ज्ञान हैँ इसकी उन्हे खबर नहीं 
है | जानी तो जानते हैं हि में ज्ञान- 
स्वभाव है; मुझे ज्ञान करने के दिल 
सर्ब' पदाथों झेयरूप से खपते हैं 
परन्तु कोई भी पर ज्लेय (-श्वान में 
जात होने योग्य होने पर भी) मुझ 
में नहीं खपता मेरे | ज्ञानसाम्र्थ्य में 
सम्रस्त पदार्थ ज्लेयरूप से भले ज्ञात 
हों, परन्तु किसी भी पर ज्ेय को 
में अपने रूपसे स्वीकार नहीं करता। 
अरे 'त्ीव ! एकबार प्रतीति तो कर 
कि सेग ज्ञानसंभाव है; मुझ्नमें सब 
को जान लेने का सामथ्य' है; 
क्षेयों के अबलम्बन बिना अपने 
स्वभाव के अवरूम्बन से ही में रूम- 
स्व छोकालोक का ज्ञाता हूँ ।--ऐसे 
ज्ञायकपने की प्रतीति करे तो सारे 
जगत से उदासीन होऋर ज्ञान अत्तर 


में स्थिर हो जाए | 


लोकाछोक के कारण जीव को 
उसका झञ्ञान होता है ऐसन। नहीं है; 
यदि छोडाछाक के कारण उसका 
ज्ञान द्वाता हो तो समस्त जीवों को 
लोक्नाढाक का ज्ञान होना चाहिए; 
क्योंकि छोकालछाक ता सदैव हैं; 
इससे सिद्ध हुआ कि झ्ञानखभाव के 
सामशर्या थे ही ज्ञान होता है। 


एसे निज स्वभाव को प्रतीत करके 


उस एक ज्ञानस्वभाव पे भावना में 
ही क्रशार "पका समावेश होजाता 
है। बारह भावनाएँ तो व्यवधर से 
हैं; वास्तव में उन बारह भावनाओं 
का आधार तो आत्मा है; आत्मा 
के आश्रय से ही सच्ची बारह भाव- 
नाएँ हैं; वारद् प्रकार के भद के 
लक्ष से तो विकल्पों की उत्पत्ति होती 
है। इसछिये झिसी भी नय से 
आत्मा के धर्मा का वर्णन किया 
हो, परन्तु उस धर्मा द्वारा धर्मी 
ऐसे अखण्ड आत्मा को दृष्टि में 
लेकर उसके अवलूम्बन का ही 
तात्पय है । 

यहा २४वें ज्ञान-ज्षेय-अद्वैतनय 
से आत्मा का वर्णन पूरा छुआ। 


+-उक्रकी>-- 








| केवल्लान का स्वॉकार करने वाले जीव को 
| अनंत भव की शंका नहीं रहती 











[ सानस्त भ-प्रतिष्ठा-महोत्सव के समय चेत्र शुद्ध ९ के दिन 
दोपहर के प्रवचन से (२) | 





अह्दो ! केवल्ज्ञान क्या है उसकी महिमा की जगत को खबर नहीं है 


७ “का, 2“अाम 





खा 


(' और उस केवलक्ञात की प्रतीति करने में कैसा अपूर्य पुरुषाथं आजासा है 


( उसको भी अ्रज्ञानी को खबर नहीं है...जिसके क्लान में केवलझान का स्थीकार 
है उसे भ्रनंत भव की शंका नहीं है, और जिसे झनंत भवत्र की शंका है 
उसके ज्ञान में केवलज्ान का स्वीकार नहीं हुआ है। जिसप्रकार केवल। भग- 
बान को भव नहीं है, उसीप्रकार केवलज्ञान का स्वीकार करनेवाले को भव की 
शंका नहीं रहती। केवल्ज्ञान की प्रतीति और भव की शंका--यह दोनों एक: 


अीनकप्लममका»लान++बन सनक -+ 
ल््न्ल्ट 


| 


ऐसे फेवलशान का निर्शय क्रिया, उसके शत भव होते ही नहीं; केवली 
भगवान ने उसके श्नंत भव देखे ही नहीं । 


(| साथ नहीं रह सकते...ज्ञानी निःशंकतापूबक कहते हैं कि--जिसने भवरहित । 
) 
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श्ना सीम घर भगवान बत- 
मान में महाविदेद क्षेत्र में केवल- 
ज्ञानसद्दित बिराजमान हैँ; यहूँ। दूसरे 
भी अनेक फेवडी भगषन्त बिचर 
रहे हैं। केवडी भगवान का आत्सा 
राग-हेंष रहित मात्र ज्ञायकषिम्ब 
हो गया है |--ऐसे केव्छी भगवान 
को जिसने अपने ज्ञान में स्वीकार 
किया उसे ज्ञायकुभाव प्रतीति में आ- 


7४७७७ थथयतथ& 7672: 7#70 


गया; अब मेरे अनत भव होंगे-- 
#सी शा का उसे द्वोती दी नहीं, कक्‍यों- 
कि जझ्ञानस्वभाव सें सब नहां हैं। 
अपने ज्ञान में केवली भगवान का 
स्वीकार करे ओर अनंत भव की 
शका भी रहे--ऐसा कदापि नहीं 
हो सकता । जिसके ज्ञान में केवल- 
शान का स्वीकार हे उसे अनतभव्र 
की शका नहीं है, और जिसे अन'त- 
भव की शका है उसे केवलज्ञान 


तक 
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का स्वोकार नहीं हुआ है। जिस- 
प्रकार केवछलज्ञानी भगवान के भव 
नहीं हैं उसी प्रकार उस केवलज्ञान की 
प्रतीति करनेवाढे को भत्र की शंका 
नदी रहती । 

जहो ! केवलज्ञान क्या है' उसकी 
महिमा की जगत को खबर नहीं है 
ओर उस केवलज्ञान की प्रतीति 
करने में केसा अपूर्व पुरषाथ' आज्ञाता 


* २३ ६ 


है उसकी भी अज्ञानी को खबर नहीं 
है । जन सम्प्रदाय में जन्म लिया 
इसलिये साधारणतः तो '“केबढी 
भगवान हैं--रेसा कहते हैं, परन्तु 
केवलज्ञानी कैसे होते हैँ वह जानकर 
निर्णय नहीं करते | है भाई ! “किव- 
लब्ानी हैं?”--ऐसा तू कहता है, 
परन्तु वे कह हैं ! सीम घर भग- 
बान महाविदे३ क्षेत्र में विराजमान हैं, 


2 7 8 


4 8 0 003. 


!! 
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नहीं है । 


'फ्रैः०० आर. 


अं केट? 


बह जेन नहीं है 


जो आत्मा के ज्ञानानद स्वभाव का विकार से भिन्‍नरूप अनु- 
भवन करता है. वह सम्यस्टष्टि ही सच्चा जैन है। ओर जो भपने 
आत्मा का रागयुक-अशुद्ध अनुभवन करता है तथा राग से धर्म ४४ 
होना मानता है उसे जैनधर्म॑ को खबर नहीं है, इसलिये भगवान रू 
उसे जेन नहीं कहते | जो जीव झुद्धरष्ट से अपने आत्मा को औ 
शुद्ध देखता है वह जैनशासन को देखता है इसलिये वद्दी जेन है। 
जो जीव शुद्ध आत्मा को नहीं देखता ओर भ्केहे गग को दी 
ह देखता है--धहु जनशासन को नहीं देखता, इसलिये वह जैन 


५९ 


रे 
हि 
: 


पर 


8 8 5 ढ 2 2 8 किन. 


हि 
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इसहिये उनका केवक्क्षान तो वहा 
रहा, परन्तु तेरी प्रंतीति में केवछ 
कान जाया है यदि तेरी प्रतीति 
में फेवडशान आया हो तो तुझे 
अनत भव की शा हो ही नहीं 
सकती । झ्ानस्वभाव के आश्रय से 
ही केबलज्ञान का निर्णय होता है 
गग के अ्रवकृम्बन से उसका निर्णय 
नहीं होता | कही शरीर में, राग में 
केवलक्षान प्रगट होने का सामर्थ्य 
नहीं है, परन्तु मेरे शानस्वसाव में 
ही केवलज्ञान प्रगट होने का साम- 
थ्ये है--ऐसी जिसने श्रतीति की 
उसे श्रद्धा अपेक्षा से केवलल्लान हुआ 
झोर भव की शका दूर हो गई । 
“क्ेवडी भगवान ने मेरे अनंत भव 
देखे होंगे?--ऐसी श'का मिथ्या- 
दृष्टि को द्वी होती हैं, सम्यकत्वी 
को कंदांपि ऐसी शका नहीं होती। 
“मै! अनंत संसार में परिन्नरमण 
करूंगा--ऐसी जिसे का दे उसे 
ज्ञायक भाव की-- के वलज्ान की प्रतीति 
नहीं हे; वह अनतभव की शा: 
बाली जीव फैवंडक्ान को नहीं 
देखता डिन्‍्तु कर्म को ही देखता 
है। जो भवरदित केवड़ी भगणशान 
को देखता है, उसे तो--जिसमें 


आत्मघम' : १०९ 
भव नहीं ऐसा--अंपना श्ञायकरव- 
भाव प्रतीति में आगया है, उसे 
अब अन'त भव होते ही नहीं और 
केबी भगवान ने उसके अनत भष 
देखे द्वी नहीं; और उसे स्वय' को 
भी अन तभव की शका नहीं रदहती। 
साधु नाम॑ घारण करके भी 
यदि कोई ऐसा कद्दे कि-- “अभी 
हमें भव्य-अभव्य का निर्णय नहीं 
हो सकता ओर अन तभव ३ शंका 
दूर नहीं होती ”--ता बद जीन तीज्र 
मिश्यादृष्टि हैं, उसने केदछा भग 
दान को नहीं माना है | ज्ञायक: 
र्त्रभाव की रृष्टिनाले को ही केचल- 
ज्ञान का स्वीकार हंतता है, कर्म के 
ऊपर जिसकी दृष्टि है उसे केवल- 
ज्ञान का स्वीकार नहीं होता।--- 
इस प्रकार भूतार्थ स्वभाव के आश्रय 
दिला केवषडी भगवान की प्रतीति 
नहीं होती । जगत में केवलझ्ञानी 
भगवान हैं--ऐसा स्वीकार करने वाढ़े 
ने आत्मा में केवलज्ञान के सामथ्य॑ 
का स्तव्रीकार किया है; केवलज्ञान 
होने का सामंथ्यँ अपने में है उस 
सामरथ्यं के सन्मुख हीक॑र कंबल 
ज्ञान का यथार्थ स्त्रीकार होता हैँ, 
इसके अतिरिक्त केवलज्ञान की प्रतोति 
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न्द्दी होती । 

कोई कुतर्कों ऐसा कहे कि हम 
चाहे जितना पुरुषार्था करे, परन्तु 
यदि केवी भगवान ने अनतभव 
दैखे होंगे तो उनमें से एक भी कप 
नहीं दही सकता;--तो श्लानी निःश- 
कतापुर्वेक उसका अस्वीकार करके 
कहते हैँ कि अरे मूढ़! जिसने 
केवछकज्ञान का निमय किया है 
उसके अनतभव दोते ही नहीं; 
जिसने भव-रहित केब्ललश्लान का 
निर्णय किया उसके अन तभव केवली 
भगवान ने देखे ही नहीं हैं। 

केवलज्ञान में सब प्रतिभासित 
है; तीनकाल में कब क्या हुआ और 
कय क्या होगा--बहू सब केवछ- 
ज्ञान में ज्ञात द्वो गया है । जो फेवल- 
ज्ञान में ज्ञात हुआ उसमें क्रिंचित्‌- 
सान्न फेरफार नहीं हो सकता; परन्तु 
जिसने केबलक्ञान के ऐसे अचिन्त्य 
सामथ्य का निर्ण य किया उसको 
अल्पकाह में द्वी मुक्ति होने बाली 
है ऐसा भ्रगवान के केवलज्ञान में 
ज्ञात दो गया है। 

जिसने कफेव्ल्लान का रवीकार 
किया उसे आत्मा के परिपूर्ण ज्ञान 
सामध्य' की खबर हे, इसडिये 


बे ५ इ$ 


उसकी दृष्टि स्वभाव पर है; वह 
अपने को अल्पक्ष या अश्ुद्धता जितना 
नहीं मानता, परन्तु पूर्ण झानस्व- 
भाव के सन्युख होकर साधक भाव- 
रूप परिणभित द्वोता ६ं। फेवली 
भगवान द्रव्य से और पर्याय से पूर्ण 
झायक हैं, ओर परमार्था से मेरा 
स्वभात्र भी बेसा ही ज्ञायक है; मुझ 
में भी केवलज्ञान का सामथर्यों है--- 
इसप्रकार अज्ञानी जीत प्रतीति नहीं 
करता; बढ़ तो मान्न व्यषद्टार ओर 
राग को ए्दाव करके अशुद्धतारूप 
से द्वी अपना अनुभव करता है। 
जिसे अपने ज्ञायक भाव का भान 
नही दे और अश्युद्धरूप से ही अपना 
असुभवन करता है, बह जीव वास्तव 
में केप्रल्आनी को नहीं देखता 
परन्तु कर्म जौर विकार को दी 
देखता है, उसे संसार की द्वी रुचि 
है ऐसे जीब को भव को शंका 
का वेदन दूर नहीं द्वोता। भूतार्थ- 
स्वृभाव के अवलम्बन बिना फेवल- 
शान को प्रतीति भी नहीं दोती ओर 
भव की शंका दूर नहीं होती । 
भूताय्थ स्वभाव का अपलब्धन देकर 
जहाँ फ्रेज़छज्यान का निर्णय किया 
बहा भव की शंका का स्वप्न में भी 
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चेदन नदी होता; क्योंकि स्वभाव 
में सब नहीं हैं। जहा अनंत भत्र 
की शंका! है वहाँ सभाव की ही 
शंका है। जहाँ स्वभाव की निःश- 
क॒ता हुई वहूँ भव की शंका नहीं 
रहती। केवलज्ञान की प्रतीति और 
अनंतभव की शका--यह दोनों 
एकसाथ नहीं रह सकते । 

“अपना आत्मा भव्य है या 
अभव्य--यह ते भगवान जाने !-- 
एसा जो कहते हैं वे मिथ्यादृष्टि 
हैं; उन्होंने भगवान को गाना हो 
नहीं; भगवान भी एसा ही देखते 
हैं कि यह जीव मिथ्यादृष्टि है। में 
तो अल्पकाछ में मुक्ति प्राप्त करने 
वाला भठय ही हूँ, अभव्य नहीं 
हुँ,-- इतनी निःशकता भी जिसे अभी 
नहीं हुई है, ओर अनतान तकाछ 
में कसी भी सम्यदर्शन नहीं होगा 
ऐसा अभव्य होने का जिसे स देह 
बतंता हैं. वह जीव भवरदित केवलो 
भगवान की श्रतीति का पुरुषा्थ 
कहूँ से छायेगा (--उसमें तो धर्मा 
प्राप्त करते की पाचता भी नहीं है; 
अबरदित एसे फेवी भगवान की 
वाणी कैसी होती है---उसका भी 
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बह निर्णय नहीं कर सकेगा । कोई 
जीव ऐसा माने कि राग से धर्म 
होगा; अथवा देह की क्रिया से धर्म 
माने, ओर कहे छि में केषडी भग 
वान का भक्त हँ;--तो वास्‍्तव में 
जह जीव केवछी भगवान फा भक्त 
नहों दे, वह केवली भगवान को 
मानता ही नहीं है, वह तो व्यव- 
दारम्‌व है। वह अज्ञानी जीव मात्र 
विकार और व्यवहार था ही 
अस्तित्व स्वीकार करता हैँ, पर> तु पर- 
साथरूप ज्ञायक्रमाव के अग्लित्व को 
स्रीछार नहीं करता; इसलिये बह 
व्यवद्वार स द्वी |वम.हित चित्तवाछा 
मिथ्याहृष्टि है। भूताथ्थस्वभाव के 
सन्प्रुख दोकर आत्मा का शुद्धरूप 
से अनुभव करता है वद्दी सम्यकू- 
दृष्टि है; जिसने अपने भुतार्थ- 
स्वभाव का अवरूबन लेकर ज्ञान- 
स्वभाव का निर्णय किया उसीने 
वास्तव में केबछी भगवान को माना 
है ओर वही भगवान का सच्चा 
भक्त है। भगवान के ऐसे भक्त को 
भव की शका नहों रहती, अल्प- 
कार में भव का नाश करके वह 
स्वय' भी भगवान हो जाता है । 


जा... धाआाा 


ज्के करना क्‍या? ४ 





& अनेक जीव ऐसा पूछते हैं कि 
हमें धर्स करने की जिन्नासा तो है, हमें 
आत्म-कल्याण करने की भावना तो हे; 
लेकिन उसके लिये करना क्‍या १--इृसकी 
कोई सुर नहीं पढ़ती। 

--ऐसे जिज्ञासु जीवां को, “धर्म 
करने के लिग्रे क्‍्य। करना! वह यहाँ 
पूज्य गुरुदेव सरल रीति से सममझाते 

& देखो भाई ! जगत में निम्नानु- 
सार चार प्रकार की बस्तुएँ हैं--- 

(१) संगरोगी परवस्तुएँ (आत्मा के 
<तिरिक्त दूसरी वस्नुएँ) 

(२) पकारी भाव (आत्मा को हेेने 
बाली शुभाशुभ बृत्तियाँ) 

(३) क्शिक पर्याय (परको तथा रास 
को जाननेवाजा ज्ञान, इत्यादि) 

(४७) भू व ज्ञानस्वभावी वस्तु (ज्रिकाल- 
स्थायी शुद्ध आत्मा) 

--इसप्रकार चार बोलों का अरस्ति- 
स्व पहले निरिच्य करो कि जगत में 
यद्द चार श्रकार हैं या नहीं ? हन चार 
अकारों से सारा जगत आ जाता हे। 

& ज्ञान में 'डन चार प्रकारों का 
इझस्तित्व भासित होने के पश्चात ऋंतर 
में विचार करो कि उन चार प्रकार की 
वस्तुओं में से किसकी शोर देखने से 
कल्याण दोगा!--फिसके अवस्तम्धन से 
शांति होगी -- कौन-सी बस्तु आ्रात्म- 
कश्यार का आधार धो सकती है? 


$ उपरोक्तानुसार गंभीर विचार 
करके, फिर निर्शंय करो कि डने चार 
प्रकार के पदार्थों में से जिकालस्थायी 
ज्ञानस्वभावी गश्राव्मा के भाश्चय से ही 
कल्याण होगा, उसके समज देखने से 
हां शांति प्रगठ होगी, वही ग्रात्मकल्याण 
का आधार हो सकता है। इसके अति- 
रिक्त भ्रन्य किसी के प्राश्रप से शांति 
या कल्याण नहीं हो सकता। क्योंकि--- 

(१) श्ात्मा के अतिरिक्त संयोगी पर- 
वस्तुएँ तो अपने से प्रथक ऐँं, 
इसलिये उनमें से प्ात्मा का 
दाल्याण नहीं आा सकता; 

(२) शुभ या अशुभ विकारी बृसियाँ 
ज्णिक और नाशवंत हैं, तथा 
वे स्वयं भ्रशांतिरूप हैं, इसलिये 
आत्मा की शांति के लिये शरणश- 
भूत हो सकें ऐसा सासथ्य उनमें 
नहीं है; 

(३) ज्ञानादि की क्णिक पर्याय 
भी नवीन नवीन बदलती रद्दती 
है, वह स्वयं स्थिर नहीं रहदी; 
इसलिये उस पर्याय की ओर 
देखने से भी दृष्टि स्थिर नहीं 
हो सकती; 

(४) भ्रूव क्षानस्वभावी आत्मा सदैव 
ऐस का ऐसा शक्तिरूप से परि- 
पूर्ण विराजमान दे; वही आक्रय- 
भूत और शरणभूत हो सकता 
है; और ऐसा जो शुद्ध भाष्मा 
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है बह अपने से कोई भिन्‍न वस्तु 

नहीं है, परन्तु स्वतः स्वयं ही है। 
-+हसप्रकार दृढ़ निशंय फरके उस 
ब्रिकाक्षी झात्मस्वभाव को ही अंतर में 
महिमा करो. ..उसकी रुचि करो... उसका 
मंथत करो...और उसके सन्मुख होकर 
उसका अवस्तम्भन करो। उस पर महि- 
साथंत पस्तु के अ्रबलम्बन से ही शांति 
है; उसीके अवलजम्बन से धममं है; उसीके 
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अवक्षम्बन से कल्याण है, उसीके अब- 
ज्म्बन से सुख्ध है; उसीफे अवलम्धन 
से सम्यग्द्शन-ज्ञान-चारिन्र है; उसीके / 
अवलम्बन से मोद्ध है; वही एक शरण- 
भूत है। 

--इसप्रकार धर्म करने के लिये 
जिशासु को क्या करना चाहिए यह 
संक्तेप में झोर बिलकुल सरल रीति से 
बतल्ाया है। 


फ्कक ६ +- 


अनिह्व-विनय का स्वरूप _ 


[ज्ानविनय के आठ प्रकार हैं, उन 
में अनिक्कषद नाम का एुक प्रकार श्राता 
है। श्री मूलाचार प्रंथ के पॉँचवे अध्याय 
में “झनिक्वव-विनय” की व्याख्या आती 
है, घद्द जिज्ञासुओं को उपयोगी होने 
से यहाँ दी गई है। मूजाचार की टीका 
श्री बसुनन्दी सिद्धान्तचकवर्ती ने की हैं।] 
कुलवयसीलबिटू णे, 

सुत्तत्थ॑ सम्मगागमित्तारं । 
कुलबयसीलमदर्ले, 
खिणदवदोसो दु. जष्पंता ॥ 
कुलब्रतशोलब द्वीना; 
सूचा्थ सम्यगवगम्य। 
कुलत्रतशी लमदृत्तो, 
निड्चवदोषस्तु जल्पम्तः ॥ 
श्रथ:---कुल ८+ गुरुसंतति, गुरु पर- 
स्परा; अत + अहिंसा सत्यादिक पंचमहा- 
अत करीजा ८ जिनसे धर्तो का रचरा होता 





है ऐसे लप्श्चरणादिक श्राचार ! जिसके 
बतादि का अ्रभाव है शर्थात्‌ जो ब्तादि 
का पालन करने वाला नहीं है तथा 
उनमें दोष लगाने वाला दै पुसे साधु 
की कुल-अत-शीलबिदीन समकना 
चाहिये। मठादिकों का पाज्नन करने से 
अथवा अज्ञानादि से ग्रुरु खदोष होते 
55 ऐसे गुरु के ज्ञानी तथा तपरगी शिष्य 
को भी कुल हीस कहना चाहिए | अथवा 
(-डत्कृष्ट अपेक्षा से) तीर्थंकर गणघर 
तथा सात ऋद्धि सम्पन्त ऋषिय, से भिन्र 
मुचियों को कुल-अत-शीलविहीन 
फऊहना चाहिए। ऐसे फुल-श्रत-शीलवबि- 
दान भुनियों के पास से सम्पक-शार्र 
पढ़कर यदि कोई साधु कुल-ब्रत-शौल 
सम्पन्न मुनियों को अतलाता है--अर्थात्‌ 
“मैंने कुक-अत-सीलयान अदा मुनिके 
बाल से खम्यबक शरस्यशाव आस किया 
है””--प्रेसा कहता है करे कह साधु निद्भव 
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दोष से दूषित दे। जो साधु अपने में 
गये रखता दे ( गये, युक्त होकर शास्त्र 
का और गुरुका लोप करता हैं), वह 
साधु शास्त्र का निद्वव तथा गुरु का 
निह्व करता हैं; ऐसे अकाये से डसे 
सहान कसबंध होता है। "में जिनेन्द्र 
प्रशीतत शाख सुनकर था पढ़कर ज्ञानी 
नदीं हुआ परन्तु नैयायिक-वेशेषिक-सांख्य 
मीमांसक-बोद्ध इत्यादि विद्वानों के पास 
से झुके बोध प्राप्त हुआ है?--ऐसा 
जो लोकपुजादि के हेतु से कहता हैं, 
तथा निम्नेथ यतियों के पास से अध्य- 
यने करके लोकपूजादि द्वेतु से जो ऐसा 
कहता <, कि 'मैं ब्राह्मणादिक मिथ्या- 
रियो पेः पास पढ़ा हूँ”---वह तब से 


# सी ने 


(१) सेोनगढ़ का मानस्तंम 


नगढ़ में जो मानस्तंभ है वह 
६४ फुट ऊँचा है; यह पूरा सानस्तंभ 
संगमरमर का बना है; उसमें ऊपर और 
तीचे चारा दिशाओं में श्री सीमंधर भग- 
धान विराजमान हैं, और नीचे की तीन 
पीठिकाथों में जैनधर्स के ऐतिहासिक 
चित्र अंकित हैं। इस मानस्तंभ में श्री 
सीमंभर भगबान की प्रतिष्ठा पूज्य गुरु 
देव श्री कानजी स्वामी के मंगजकारो 
हस्त से थीर सं २४७२ चेन्र शुक्ल १० 
को हुई थी। 
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निद्वनदोष के कारण सिथ्याशष्टि दे ऐसा 
समस्तना चाहिए। सामास्य थ्तियों के 
पास शास्त्र पढ़कर पेसा कहना कि '“में 
तीर्थंकरादि के पाल पढ़ा हूँ”--यद्द भो 
निहव दोष है। 

(जिनके पास से अपने को शान 
प्राप्त हुआ है उन गुरु की तथा शास्त्र 
की यथ।र्थ विनय करना, और उपरोक्त 
किसी भी प्रकार के निद्चतर दोष न लगते 
देना उसका नाप्त ऋनिर्वव-बिनय हे।] 

[--देखिये, मूलाचार : संस्कृत 
आशृत्ति गाथा झ७ तथा टीक पृष्ठ २३७; 
हिन्दी शआ्रावृत्ति गाथा १०९ तथा टीका 
पृष्ठ १७२] 

-(०)-- 


स्तं सतः 


(२) मानस्तम कया है और 
फह्दां-कट्दां हैं ? 
मानस्थंभ कहीं कीर्तिस्तंभ नहीं दै 
परन्तु जेनधर्में का स्तंभ है। कीर्तिस्तंभ 
तो कौकिक बस्तु है झर मानस्तंभ 
जिनेन्द्रघम का वेसव बतलाने वाला धर्म- 
स्तंभ है; उसे “बमपैमव” भी कहा 
जाता है, झौर इन्दादि जीव उसका 
सनन्‍्मान करते हैं, इसक्षिये उसे “इन्द्र 
ध्वज” भी कहा जाता है। 
इस अनुष्य-ल्लोक में ही मद्दावग्विष् 
सेत्र है; वहाँ बतमान में सीमंधरादि 
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तीर्थंकर भगवन्त जिचर रहे हैं; उनके 
समधशरगण में चारों ओर चार मान- 
स्तंभ हैं। मानस्तंभ को देखते ही मिथ्या- 
दृष्टि जीवों का अभिमान गल जाता है । 
इस भध्य-लोक में असंख्य द्वीप- 
समुद्र हैं; उनमें यहाँ से आंठवों नन्‍्दी- 
खर द्वीप है; चहां शाश्वत जिनसंदिर और 
मानस्तंभ हैँ। ब्रिल्लोकसार में उसका 
“धघर्मन्ेमव!” रूप से वर्णन किया है । 
उवत्योक में चेमानिक देवल्लोक में 
भी शाश्वत मानस्तंभ हैं; उन मान- 
स्तंभों में सलॉफलोा द्वारा लटकते हुए 
पिटारों में तीथंकरों के आभूषण रहते 
है। 
सौधरम स्वर्ग के मानस्तंभ सें भरत- 
क्षेत्र के तीर्यकरों के आमरण रहते हैँ । 
ईंशान स्वर्ग के मानस्तंभ में ऐरा- 
घत स्ेत्र के तीथेकरों के आमरण रहते हैं । 
सनस्कुमार स्वर्ग के मानस्तंभ में 


आत्मपम' ; १०९ 


पूर्व विदेहक्षेत्र के तीर्थंकरों के आमरण 
रहते ह। 

माहेन्द्र स्वर्ग के सानस्तंभ में पश्चिम 

बिदेह केत के तीथकरों के आभरण रहते 


हैं। 


--हन मानस्तमा में रहनेबाले आभ- 
रण लेकर इन्द्र ठीथंकर भगवान को 
गृधस्थ दशा में भेजता हैं । 

और इस एथ्वी के नीचे सवबन- 

घादत और ध्यंतर देवो के निदण हें, 
बल भी शाश्यत जिनसंदिर £ और 
उन सामने शाश्वत सानस्तंभ 
इसके अतिरिक्त वतमान में रात्त में 
भी श्री सम्मेदशिखर जी, सहावाए जी, 
पाबागढ़, अजमर, जयणुर संग्रहस्थान, 
तारंग।, आरा, चित्तोड़, दक्षिण कम्नड़, 
मूलब्रित्री, कारकल, अ्रवणबेल गोला, 
मैसूर--आदि स्थानों पर भी सानस्तंभ हैं। 


>२०__>_+-ब_ग आर अफ्त-। चयन “7 


अनेक छोग ऐसा मानते हूँ कि पुण्यक्रिया करते-करते कल्याण हो 
जायेगा, छेकिन उनकी दृष्टि हो विपरीत है। शाल्रकार कहते हैँ 


हि अर 
क्श्लन्म्- 


य्थ्ध्स्म्स्स्स्म्म्सन 


। फि--भाई ! तुम्दारा शुभभाव तो ठड-गरम बुखार को भाँति ' 
॥ है, बह नित्यस्थायी नहीं रहेगा किन्तु शुभ बदलकर अशुभ हो जायेगा । 








| नर कर आज ही शोर छा की वृष्ति रद्दित ज्ञानानन्द स्वरूप ध्रुव रहता है; उस घुव 
चिदानन्द स्वरूप आत्मा की दृष्टि करना वह धर्म हे । 





वए#लअेटकरमेर।कीफिंतल आपस पीके पी? एक 


कल्याण के लिये कहाँ जाना! ' 


है भाई! किसी पर के सन्मुख देखने से तो तेरा कल्याण 
नहों हो सकता, क्‍योंकि तेरा कल्याण पर में नहीं है; और तेरे 
अपने आत्मा में भी राग के या भेद्‌ के स्न्युख देखने से तेरा 
कल्याण नहीं दोगा। साण आत्मा एक समय में जेसा परिपूर्ण है 
पैसा ही अखण्ड प्रतीति में केकर उम्रके स्न्‍्मुख होना वहद्दो कल्याण 
का मूल है। अपनी शुद्धनयरूपी आँख से अन्तर में भगवान कारण- 
परमात्मा को देखना ओर उसके सन्मुख दोकर एकाग्रता करना ही 
कल्याण है । 

हा है है रे 


थद्दो ! सम्यग्दशत तो जगत में अपूर्वा अवित्य महिमावत 
वस्तु है; सम्यग्द्शान द्वोते ही सारा परिणमन बदद आता है ! जिसे 
सम्यम्दशन हुआ उसके चैतन्य-जँागन में मुक्ति का म'ढप छग 
गया. ..उसके आत्मा में सिद्ध भगवान का सन्देश आ (गया... 
सस्रकी अनंत भव में परिभ्रमण करमे की शंका दूर होगई. ..और 
अल्पकाछ में मुक्ति दोने का निःसन्देद्द विश्वास प्रगट हुआ 
ऐसा अपूर्य. ..परम. ..अधित्य सम्यग्दश न प्रगट करने के लिये अंतर 
के चिवानन्य्‌ परमात्मतत्व के अतिरिक अन्य किसी का अवरन्बन 
है दी नहीं। जो इस उपाय से सम्यग्वृहान प्रगट करे उसके असूप- 
काछ में भव का अभाव दो जाता हे। 

--पेसे सम्यश्शनधारी संतों को जगत में बढ़िद्वारी है ! 


दलकिंसीकिक करके पीरफीटपटितलिफ किक: 
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। मोररी में पयदस्पाणक-परतिष्ठा-मद्रोत्मव प्रधंग' पर । 

| पू, गुरुदेव के मंगलहस्त में | 

प्रतिष्ठित ! 

। प्रतिष्ठित जिनबिम्ब | 

है 

| (१) ही महावीर भगवान (शूहुनायक! मोरत्री ! 
(२) भ्री मह्छिनाथ भगवान मरबी 

| (३) की पास्यलाथ भगबान मोग्यी । 

(६) भी सीस भर भगवान औरबी 

| (५) शी बाहु भगवान पर्व! | 
(६) श्री बन्द्रभादहू भगवान प्रोरदी 

| (७) भी महावीर अग॒धात (विधिनायक) छोरबी | 
(८) श्री मद्दाधीर भ्रगवान श्रन्यई 
| (९) भरी महाबीर भगभबात मथुरा 
(१०) भी पास्य नाथ भगवान गड़िय! 

हि । 
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' मुंद्रक : जमनादास माजेकच द्‌ रवाशी, अनेकान्त मुद्रण छय, वस्कम वियानगर , 
प्रकाशक : की जैन स्वाध्याव मन्दिर टाट के छिये-जमनाद!/स माणेकस द रबाणी, 


शाश्ववः सुख का मार्गदशक मासिक-पत्र 
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४ कोपादकः 


शपजौ शाणेकअंद दोशा गकौक 





है 






अज्ञानी जीव क्‍या करता है ? 


भ्रक्षानी जीव पर का भक्ता-चुरा कर देने में शानता है 
परन्तु अपने अक्कानवात्त भोर राग-द्वप के भ्तिरिक्त पर में 
सो बह फसी कुछ कर ई। सह सकता। पत्मेक पत॒र्थ मैं कऋपनी 
अपनी अनती शक्ति होते पर भो पर का कुछ करने की शक्ति 
सो किसी द्रत्य में किंचित भी नहीं है। ततोनकाकू-तीमकोक 
में एक विनके को तोड़ने का भी सामथ्य किसी भात्मा में 
नहीं है; जड़ परमाहु की अवस्था में लेतस्य का अविकार 





नहों है!, 
' है [ “प्रशंचम के ] 
'झारिकि बात 
सोच दे [ ११० ] कद जा 





जेन स्वाध्याय मन्दिर .. सोनगढ़ सोराष्ट्र 


8 कह 


- दया -- 

लोग कहते हैं कि दया पाछो! किन्तु भाई! झात्मा के भान 
बिना. तेरा आत्मा इस भवश्नत्रण में भावभमरण से मर रहा है ओर 
अनत दुःख भोग रहा है उसही दथा ता पाछ ! भरे रे | अब मेरा 
भ्रांत्मा इस अववार से कैसे छूटे ?--इस भयकर भावभरण के ऋतत 
से कैसे छूटे? इसका अंतर में विवार तो कर | पाप के फछ में 
दुःखी होते हुए पशु आदि को देखकर तो जगत के अनेक जीवों को 
दया जाती है; परन्तु हवानी को तो पुण्य का फल भोगने बाड़े देवों 
पर भी दया भाती है; क्‍यों छि आत्मा के भान बिना देव भी दुखी 
हैं। इसढिये दे भाई! अब अगर इस भवश्नभग से थक गया हो ओर 
अपने आत्मा की दया आती हो तो अतरमें विचार कर कि मेरा 
वाध्तविक स्वरूप क्‍या है ? इस देह से भिन्न मेशा आत्मा क्‍या वस्तु 
है (--ऐसा विचार करके सत्ससागम से उसको पहिचान करता सा 
सवक्षमण से छूटने का उपाय हे । 


“-- विश्रामस्थल -- 


लिसे इस चोर।सी के अब॒तार का भय छगा हो ऐसा अयर्भ'त 
जीव तर में जात्मा की शरण हुंड़ता हे । बह वियार करता है हि 
करे रे! क्‍या यद भव करने का ही मेरा स्वभाव दोगा, या भवरदित 
शांति भो कहीं होगी !! इस भत्॑त्रमण को थह्ावट दूर करने का 
विश्राम स्थल कहाँ होगा (--दसप्रकार जिये अतर में भव को थकान 
कगी हो वह वित्ाम-स्थढ् को खोज करता है। 


[--अवधन से] 


की पक फ्री पफर काया १०४7% ४४५१: 


॥। 


पे धमे नह 
त्म ऐ। 4. 
४७७४५ आत्मधच ४०५५ 














५ | 
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॥ -्-््- अंतिनाथ भगवान का वराग्य 


चारत्र दशा का स्वरूप ओर 
मानिपद का है 








| अशरीरी चतन्‍य को भावना भाने ले भव का अभाव हांगातला हैं । 
पर की भावद्रा भाते में तो दे साई ! तेरा अनंतकाल व्यतीत हां गया... 
अब ऐसे चेतन्य की महिमा जानकर उसकी भावना कर ! उसकी भावना 
से तेरे भव का अंत आयेगा । श्रहो ! ऐसी आस्प्रभावना करके संत 7 
स्वरूप में स्थिर हों वहाँ जगत का देखने के लिये कहाँ रुकेंगे ? संतों को 
सो आगप्मा की ही घुन लगी दे आत्मा के आनंद की ही लगन लगी है। 








| दोक्षावन में पूज्य स्वामोजी का प्रवततन : अंक १०८ से आगे ) 
>तार०कक-* 27.७ --७७+- 
यह शांतिनाथ भगवान के दीक्षा प्रसंग का प्रवचन चल रहा है। 
| शांठिनाथ भगवान को आत्मस्व्रभाव का ज्ञान तो था ही, और बेंगब्य ' 
होने पर अंतर में से चारिन्रदेशा प्रगट करके मुनि हुए; यह बात अंक १०८ 
। में आ गई है | अब उस चारित्रदृशा का वर्णन तथा मुनिपद्‌ की महिमा 
$ कही जातो है । हि 


6 | है 


पढ़ी जा रही हैं; उसमें भी '“प्रामस्य 

यज्ञ दी शॉक्निष भगवान की में परिणमित होने की” ही बात आई 

दीक्षा का प्रसंग है ओर हंस समय प्रव- है; बराबर चारित्र के प्रसंग पर चारित्र 
चने में प्रवचनसार की १६४वीं गाथा की ही गाथा आई है। 


४ ३६ ४ 


भगवान श्री कुन्दकुन्दाचायदेव महा- 
बिदेह क्षेत्र में जाकर श्री सीमनन्‍्धरनाथ 
परमात्मा के पास से जो ज्ञानभण्दार 
काये थे, उसे श्रपने भ्रात्म! में सप्नहित 
करके रखा और जगत के महाभाग्य से 
डनके द्वारा इन परमागमों की रचना 
हो गई । उनमें मुनिदशा के चारिश्न का 
वर्णन करते हुए वे लिखते हें किः-- 
जो णिद्ददमोहगंदी 
रागपदोसे खबीय सामण्णे | 
होज्ज॑ समसुहदुक्खो 
सो सोक्ख अ्कक्‍्वयं लहंदि ॥१६९५॥ 
देखो, यह चारित्र के परिणमन 
की दशा! चारित्ररूप से परिणमित 
झुनियों की दशा ऐसी दी द्वोती है। 
यहाँ शॉतिनाथ भगवान की चारित्नद्शा 
का प्रसंग है, और यहाँ घारिन्र वह 
शांति का कारण हे--ऐसा वर्णन है... 
तीथंकरों के "ुपकश्रेणी दी होती है 
डपशमक्षेणी नहीं होती; और इस गाथा 
में भी आाचायदेव ने रागादि के कय की 
बात करके क्षायिक भाज ही लिया है। 


मैं शानानन्द स्वभाव हूँ-पेसे आाष्स- 
भानसहित हो भगवान अझवतरित हुए 
थे, और अब वेसे स्वभाव में ल्ीम 
दोकर रायादि का क्षय करते हैं। भरा- 
शान को जेसा आध्मसान था पैसे आत्म- 
आनपूर्वकं ही चारिश्रदशा होती है; 
इसके अतिरिक्त चारित्र दशा या सुनि- 
पद नहीं होता | सुनि तो उन्हें कहा 
जाता हे जिनके चरणों में गणघर 


आत्मघर्म : ११० 


का भी नमस्कार पहुँचे। अहो ! गण- 
घर से वंदनीय वह पद कैसा होगा 
गयाधर का नमस्कार मेलने की शक्ति 
जिसके प्रगट हुईं है उस झुनिद्शा को 
क्या बात कही जाये ! ! सम्तों के नेता 
गणुधर जब नमस्कार मन्त्र बोलते हें 
तब कहते हैं किः--- 
खमो लोए सब्व अरिहताण । 
णमो लोए सब्ब सिद्धाणं । 

” शम्तो लोए सब्च अआाईरियाणं | 
शासों लोए सब्ब उब्वज्कायाणं | 
शर्मो लोपु सब्ब साहुण । 

[ अन्तिम पद में जो ““लोए सब्ब”? 
शब्द है वह पाँचों पदों में लागू होता 
हैं।] 

आत्मस्वरूप की साधना करने पाले 
है संतो ! आपके चरण में नमस्कार 
हो--हसप्रकार गणघरदेव भी विकल्प 
उठने पर जिस साधुपद को नमस्कार 
करते हैं उस साधुपद की महिमा कितनी 
होगी ? सगवान ने आज अपने आत्मा 
में ऐसा साधुप्रद प्रगाट किया। ज्ञान- 
स्वभाव का मान तो पहले था ही, और 
अब शानस्वभाव में एकाग्रता करके 
आ्रास्मध्यान में लीन हुए और तुरन्त ही 
मनःपर्ययज्ञान प्रगट हुआ; अभी उनके 
केवल्शान नहीं हुआ था, तब भी उन्हें 
महाविदेह झादि क्षेत्र के गणएधरों का 
नमस्कार “णमो लोए सब्व साहू !?-- 
ऐसे पद द्वारा पहुँच जाता था। भग- 


वान को मुनिद्शा कैसी थी और उन्होंने 
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कैसे आरिश्र का पाझेन किया था, उसका 
भी अनेक जीवों को भान नहीं है भौर 
अपनी अपनी कंएपना से सुनिदशा मान 
बैठे हैं। भगवान की चारिश्रद्शा तो 
अंतर में आत्मा के भ्राश्नित थी; उस 
खारित्रदशा में दुःख का वेदन नहीं था 
परन्तु आत्मा के अतीरिद्रिय भानद का 
अनुभव था। 

चैतन्यस्वरूप में क्लीनता द्वारा वीत- 
रागता होने पर, जिसप्रकार सप॑ केंचुली 
उतारकर चला जाता है उसीप्रकार, 
सगवान ने ६६००० रानियों को और 
हुई खण्ड के राज्य पेभव को छोड़ 
दिया। जिसप्रकार विष्टा का स्याग करने 
के पश्चात्‌ कोई उसको ओर देखता 
भी नहीं, उसीग्रकार भगवान ने राज्य 
ओर रानिया का राग छोढ़ दिया, फिर 
डसके सामने भी नहीं देखा। हजारों 
रानियाँ रोती-बिलखती और हाद्वाकार 
करती रह गई कि--थरे रे ! हमें भोगों 
में साथ देने वाला आझाज अकेला वन में 
जा रहा दै...उस समय इन्हाणी उन्हें 
सास्स्वना देती हैं यर कहती हैं कि 
शरे रानियो ! शांत हो...शांत हो... 
उन्होंने शो राग की वृत्तियों को तोढ़ 
दिया दे, भ्रब उन्हें तुम्दारे प्रति राग 
की वृत्ति नहों है; वे तो “सम सुख- 
दुःख” हुए हैं, उन्हें किसी के प्रति राग 
नहीं है और न किसी के प्रति इंष... 
उनका अवतार भोगों के द्वेतु नहीं दे 
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ये तो तीर्थंकर होने को अवतरित हुफू 
हैं। भगवान मिथ्यात्व का तो नाश 
करके ही अधतरित हुए थे और श्रय 
स्वभाव के आधभ्रय से राग-हेष का जय 
करके वे श्रामए्य में परिणमित होते 
हैं...ऐसे वीतरागी श्रामए्य द्वारा अब 
अगधान केवलक्षान प्रगट करके अस्त 
खुख को प्राप्त करेंगे । 
देखो, यह चारित्रदशा की मद्दिमा | 
इसका नाम मुनिदेशा है। कोई निस्दा 
करे या स्तुति क!, कोई घेर उपसगे 
करे या इन्द्र ग्राका वंदना करें, तथापि 
अपने धोतरागभाष से च्युत होकर उसमें 
राग-द्ेष की तृत्ति ही न उठे--ऐसी 
बीतरागी सुनियों की दशा होती है। 
मेरे आत्मा की निन्‍दा था प्रशंसा 
करनेवाला कोई नहीं है; सामने बाला 
जीव मात्र अपने भाव ही करता है;--- 
ऐसी घीतरागी समझ के उपरांत, अब 
सो आरसा के आनंद के अनुभव में 
लीनता से भगवान की ऐसी दशा दो 
गई है कि--- 
शत्रु-मित्र प्र्ये ब्ते समदर्शिता... 
मान-अमाने बत ते ज॑ स्वभाव जो... 
जीवित के मरणे नहि न्यूनाधिकता... 
भसव-सोक्षे पण शुद्ध ब्त समभाव जो... 
यह मेरा शत्रु और यह मेरा मित्र, 
ऐसी वृत्ति ही जहाँ नहीं है वहों द्वेष 
या राग कहाँ से होंगे ? दृशनमोंद् का 
तो नाश होगया है और चारित्रमोह 
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शी सुर्दे के समान दोगया है; ऐसी 
दुशा में भगवान को मित्र या शत्रु, 
किन्दा या प्रशंसा, जोबन या मर॑ण-- 
इन दोनों दशाझों के प्रति बोतरागी 
समभाव है; यह श्रच्छा और यह बुरा, 
देसा विषमभाव भगवान के नहों दे। 
स्थयं को तो किसो के प्रति, यह मित्र 
आर यह श्र ऐसी बृत्ति हो नहों हैं, 
परन्तु सामनेवाले जीव कोई भक्ति करे 
अववा कोई निंदा करें--तो उन दोनों 
के प्रति समभाव है, भ्रर्थात्‌ वास्तव में 
बाह्य में लक्ष ही नहीं दै। थहा! 
आयु हो था न हो, देद लाखों वर्ष तक 
बनी रदे या आज ही वियोग हो जाये-- 
इसका उन वीवरागी संतों को दृए या 
शोक नहीं है। अरे, अप्रमत्त योगियों 
को भव भोर मोक्ष के प्रति भी सममाव 
है, अर्थाव्‌ “भव का नाश करू और 
मोक्ष प्राप्स करूँ ?--ऐसा राग-द्ेष का 
विऊक्प भी नहीं है; थे तो स्वभाव के 
झानुभव में ही सग्न है। स्वभाव के 
झनुभव की लीनता से बाहर निकल्ष- 
कर मोक्ष की वृत्ति भी नहीं होती... 
स्वभाव के आनंद को लीनता सें हृलना 
स्वभाव प्रगट हो गया है कि “भव का 
भाश कद हो'--ऐस। विककप नहीं 
उठता और “अल्पकाज में ही मोझ 
होगा?!--पऐसा भी जिकशप लहीं टठता। 
इस्दादि भक्त आकर पूजा करें शो उस 
झऔोर राग की यृत्ति नहीं है झौर कोई 
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डपसर्य करे तो वहाँ द्वेष नहीं दे। 
संसार में हमारे कोई स्वजन या शत्रु 
नहीं हैं; हम तो अपने चिदानंद आप्मा 
में लीन होकर रूस रहे हैं; चेतम्थ के 
श्रानंद्सागर में कूलते हैं, हमारा 
लक कहीं बाद्य में नही जाता ।--पफऐसी 
सुनिवर्स को अलशुभवद्शा होतो हैं। 
उन्होंने अपने आत्मा के साथ सम्बन्ध 
जोड़कर जगत के साथ का सम्बन्ध 


तोड दिया है । 


अहो जीवो ! शाँत होी...शांत 
ही...सममाव करो >केसा सम- 
भाव (चैतन्य के अनुभव में एकाग्म 
होने से राम-हेष की वृकत्ति ही उल्पन्‍न 
ने हो--ऐसा वोतरागी समभाव। ऐसा 
बीतरागो ध्मभाव झुमिद्शा में सहज 
होता है। ऐसी वीतरागी मुनिदशा 
प्रगट होने से पूर्व खेतन्‍्य जञायकतत्व की 
अंतह ष्टि पूरक “कोई पर मेरे शज्रु या 
मित्र नहीं हैं?--पऐसी ब्रृद्धि से धर्मी 
जीवों को सम्बकश्नद्धा का वीतरागी 
समभाव होता है। “कोई पर मेरे मित्र 
या शत्र!--ऐसी सिध्यातुद्धि से होने- 
वाले रागड्रेष उनके दूर होगये हैं। मेरे 
आत्मा का हित या अद्ित करनेवाक्षा 
इस जगत में कोई नहीं है। जिसे 
झपने भाव में रुचे वह प्रशंसा करे 
झोर जिसे अरुचि ही वंह हेष करे; 
लेकिन सब स्वयं अपने में दी वैसे भाव 


[ शेष एृष्ट ६० पर देखिये ] 


वढवाणशहर, सुरेन्द्रनगर, राणपुर शोर बोटाद हु 


कि वेदी-प्रतिष्ठा 2९४ 223 3223 
जिनबिम्ष वेदी-प्रतिष्ठ महोत्सव. 

परम पूज्य सदगुरुदेव जिनेन्द्र शासन चेशाख कृष्णा ४ के दिन पूज़्य गुरुपेब 

की महान प्रभाषन। करते-करते सोरा््ू जढ़वांश शहर पश्चारें; उस समय भक्त 
में विचर रहे हैं और प्राम-प्राम में जनों ने भ्रश्वश्त उस्लासपूर्तक पूज्य गुर- 
जिनेन्द्र भगवल्तों की ग्रतिष्दा कहते देद का स्वागत किया था। का्पश्चात्‌ 
जारहे हैं। गुरुदेव के प्रभाष से नमित्य- बेशाख कृष्णा ६ से ८ तक जिनमग्दिर 
प्रति मंगल-महोत्सव मनाये जा रहे हैं। में सीमंघरादि भगव्तों की देदी प्रति- 
& बढ़वाण शहर छ दा का उत्सव संनाया गया था। बढ़- 


बाण में ऊपर के भाग में जिनमस्दिर 
वॉकानेर से बिहार करते-करते दै और नीखे के सांग में स्वाध्याय- 
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! जागकर देखे इतनी देर........ 
हे 
५ 






“७ 











अह्ो ! जब देखो तब ए5 समय में परिपूर्ण तत्व अन्दर भरा 
है; भगवान आत्मा अपने स्वभाव को परिपूर्ण शकि संचित करके 
बैठा है; उसके स्वभावज्ामर््या का एड अंश भी कप्त नहीं हुआ 
है, ओर तीनकाल में एक समय भी उस स्वभाव का विरद्द नहीं 
है; सय जाप्रत होकर अन्तर में दृष्टि डाले इतनी ही देर दे । 
(--प्रृज्य शुदेरुष। भँ 
मा 


+- इहइैपनां “-: 
परम पूज्य भी कानजी स्व्रामी अ्येष्ठ शुक्ला ६ के दिन खोनगढ़ 
पधार रहे हैं। अब पुस्तक विक्री विभाग ओर जैन अतिथि सेवा- 
समिति आदि की व्यवस्था पूर्ववत्त होने लगेगी! कृपया स्ोनगढ़ के 
ही पते पर पत्न-व्यवद्दार करे । 


४ ४#ैं? ६: 

॥। 

सन्दिर है। वेदी-प्रतिष्दा का मण्डप 
इवाव्याय-सब्दिर में था। वैशाख कृष्णा 
# के दिन रथयाज्ना निकालकर श्री 
जिनेन्द्र भगवान को वेदी-मण्डप में 
विराजमान किया था और भण्डारोपण 
हुआ था; तथा वेदी-प्रतिष्या के लिये 
आावायझनुजा विधि हुई, उसमें घढ- 
बाण के मुमुत संघ ने वेदो-प्रतिष्दा उत्सव 
के लिये पूज्य युरदेव की भाशा ली 
थी और गुरुदेव के प्रताप से वढवाण 
के भ्रॉगन में जिनेम्द्र भगवान की प्रति- 
ब्ठा का ऐसा सुअपलसर प्राप्त हुआ 
उसके जिय्रे श्रयता उल्ताव श्रीर भकि- 
भाव व्यक्त किया था। तथा बोस विहर- 
मान भगवम्ठों को पूजा और जिनेन्द्र- 
अभिषेक हुआ था। इन्द्र-प्रतिष्दा भी 
हुई थी। वेशाख कृष्णा ७ के दिन 
जजयात्रा निकली भ्री, यागमण्डल 
विधान हुझा था ओ्रोर जिनमन्दिर, वेदी, 
कलश तथा ध्यज्ञशुद्वि हुई थी; उसमें 
मुख्य विधि अहिन श्री बहिन के पवित्र 
हस्त से हुई थी। वेशान कृष्णा ८ के 
दिन सेरे परम पूज्य गुरुदेव के मंगल 
कर-कमलो!। से जिनमन्द्रि में जिनेन्द्र 
भगवन्तों को प्रतिष्ठा हुई। प्रतिष्ठा प्रसंग 
पर भक्तजनों को जहुत उल्लास था। 
घठबाणय शहर के जिनमन्दिर में सूल- 
नायकरूप से क्रो सीमंघर भगवान विरा- 
जमगान हैं, डनके होलों आर महावीर 
अगवान तथा शांतिनाथ भगवान विरा- 
जमान हैं; तदुपरांत पारबंनाथ भगवान 
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विराजमान हैं और स्वाध्यायमंदिर में 
समयसारंजी पेरमागम की प्रदिष्ठा भी 
परमपृज़्य गुरुदेव के मंगल हस्त से हुईं 
है । प्रतिष्ठा-प्रसंस पर बढवाण शहर 
के भक्तजनों को महान उल्लास था। 
शांतियज्ञ के पश्चात्‌ शाम को जिनेन्द्र- 
अगवान को भव्य रथयान्ना निकली थी; 
रथयात्रा अनेक प्रकार से सुशोभित थी 
ओर पूड़य गुरुदेव भी साथ में परधारे 
ले ।--इसप्रकार अत्यन्त उतलासपूर्चक 
सगवान का वेदी-प्रतिष्ठा भ्रहोस्संत 
सनाया गया था। हसके लिये वढवाण 
शहर का सुसुक्त संघ धन्यवाद का 
पात्र है । 

वढ्व््ण शहर में पूज्य गुरुदेव सात 
दिन ठहरे थे। भ्रन्तिस दिनों से भग- 
वान को टाउन हाल में विराजसान 
करके भक्ति की गई थो; आंर सान- 
स्तंभ प्रतिष्ठा महोत्यक्ष (सोनगढ़) को 
फिल्‍म दिखाई गई थी। पूज्य गुरुदेव 
के प्रवचना का लाभ भी लोग बढ़ी 
डसंगपूर्वक लेते थे। बेशाब कृष्णा १ 
के दिन बढबाण शहर से विद्ार करके 
पूज्य गुरुदेद जोराषरनगर पथघारे थे। 


& सुरन्द्रनगर & 
जोरावरनगर से विहार करके वेशास 
कृष्णा १२ के दिन पूज्य गुरुदेव सुरे- 
इरद्रनगर पथधारे, उस समय भकरजनों ने 
बड़े उस्खासपूर्क उनका भव्य स्थागल 
किया था। तत्परचात्‌ वेशालल कृष्णा 
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३० से वैशाल शुक्त्रा $ तक जिन- 
मन्दिर में शांतिनाथ हृत्यादि भगवन्तों 
की वेदी-प्रतिष्ठा का उत्सव और परस 
पूज्य गुरुदेव का ६२थाँ जन्मोत्सव सनाया 
गया था। सुरेन्द्रगगर का जिनसंदिर 
सुन्दर शोभायमान है; तदुपरान्त जिन- 
सन के आंगन में ही स्वाध्याय- 
मन्दिर है। वेदी-प्रतिष्ठहा का सण्डप 
स्वाध्याय मंदिर में थधा। वेशाख कृष्णा 
३० के दिन रथयात्रा निकालकर श्री 
जिनेन्द्र भगवान को वेदी-मण्डप में 
विशजमान किया था और भण्डारोपश 
हुआ था सथा वेडी-प्रतिष्ठा के लिये 
आचाय-अनुजश्ा विधि हुईं थी जिसमें 
सुरेन्द्रनगर के मुमुछ संघ ने वेदी-प्रति- 
ध्या उत्सव के लिये पूज्य गुरुदेव की 
झाज्ा ली थी ओर गुरुदेव के प्रताप 
से सुरेन्द्रनगर क॑ आंगन में जिनेन्द्र 
भगवान की अरतिष्ठा का ऐसा सुअवसर 
" प्राप्त हुआ उसके लिये अपना उल्लास 
ओर मक्तिभाव व्यक्त किया था; तथा 
थीस विदरमान भगवन्तों की पूजा भौर 
जिनेन्द्र-अभिषेक हुआ था, इन्द्र-प्रतिष्ठा 
भी हुई थी। 

वेशाख शुक्ला ९ के दिन जलयाजा 
निकल्नली थी और यारामण्डल विधान 
हुआ था। जिनमन्दिर, बेदी, कलश 
तथा ध्वज की शुद्धि हुईं थीं। उसमें 
मुख्य विधि पूज्य बहिन श्री बहिन के 
पवित्र दस्त से हुई थी। वेशरल शुक्ला 
२ के छुम दिन पूज्य गुरुदेव का दश्वाँ 
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अम्मोत्सव मनाया गया था। खबरें पूज्य 
गुरुदेव के भ्रवलन के पश्चात्‌ भाई की 
जेठालाल हिमतलाल शाह ने संदधितत 
व्याख्यान द्वारा पूज्य गुरुदेव के जीवन 
के मुख्य असंग दर्शाये थे और सदू- 
गुरु की महिमा बतलाई थी। तत्पश्चात्‌ 
सुरेन्द्रनगर में पृज्य गुरुदेव का जम्मो- 
स्सव सनाने का सौभाग्य प्राप्त हुआ, 
उसके किये सुरेन्द्रनगर के मुमुछ संघ की 
ओर से शेठ मगनल्ाल  लेराभाई ने 
उल्लास ब्यक्त किया था। ६०५ व्रें जन्मों- 
सच के निमित्त से '६९' को रकम का 
फंड हुआ था। रात्रि के समय बालि- 
काओं ने जन्प्रोप्सव की बधाई सम्बन्धी 
छोटा-सा संवाद किया था और भक्ति 
हुई थी। वेशाख शुक्ला ४ के दिन सचेरे 
परमपृज्य गुरुदेव के मंगल करकमलों 
से जिनमन्दिर में जिनेन्द्र भगवन्सों 
की प्रतिष्ठा हुईं। प्रतिष्ठा-प्रसंग पर 
सुरेन्द्रनयर के भक्तजनों को महान 
उल्लास था। सुरेख्धनगर के जिन मंदिर 
में मूल नायक रूप से श्री शांतिनाथ 
अगवान विराजमान हैं; उनके दोनों ओर 
सीसंघधर भरावान ओर सुमतिनाथ भग- 
वान विराजमान हैं; और करी महावीर 
अगवान भी विराजमान हें। 
जिनमन्द्रि में प्रतिष्ठा के पश्चाद्‌ 
स्वाध्यायसन्दिर में समयसारजी परमा- 
रास की प्रतिष्ठा भी परमपूज्य गुरुदेव 
के मंगल हस्त से हुईं थी। पश्चात्‌ 
शांतियज् और शाम को जिनेन्द्रदेव की 
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अब्य रथयात्षा निकक्ती थी। हाथी सहित 
जिनेन्द्रदेव तथा अनेकप्रकार से यह रथ- 
थात्रा शोसायसान थी । पुज्य गुरु 
देव भी साथ पथारे ये। राज्ि को बालि- 
काझों ने “महाराजा श्लणिक, महारानी 
चेलना झोर अभयकुमार” का सुन्दर 
संवाद किया था।---हसप्रकार महद्दान 
डक्कखासपूर्वक भगधान का वेदी-प्रतिष्ठा 


सहोध्सद सनाया गया था। इसके लिग्रे 


सुरेम्हनगर का मुसुक्ष संघ धम्यवाद का 
पात्न हे । 

सुरेन्द्रनगर में पूज्य गुरुदेष सात 
दिन रहे थे। श्रन्तिम दिन पूज्य गुरु- 
देव ने जिनमन्दिर में भक्ति गधाई थी। 
शुक्क दिन हीथधामस सोनगढ़ की फिल्म 
भी बतलाई गई थी। पूज्य गुरुदेव के 
प्रवालन का लाभ भी लोग बढ़ी उमंग- 
पूयक सोते भे। वेशाख शुकक्षा ४ दिन 
सुरेन्दनगर से विहार करके लीमडी 
ओर चूड़ा होते हुए पृज्य गुरुदेव राण- 
पुर पधारे थे । 

७ राणपुर & 


वैशाज शुक्ला १० के दिन पूज्य 
गुरुदेव रायापुर पधारे, उस ससय भरत- 
जनों ने बढ़े उस्लासपूर्वक उनका स्वागत 
किया था। तत्परचात्‌ वेशाख शुक्ला 
१३ से १३ तक जिममन्दिर में महा- 
बीरादि भगवस्तों की वेदी-प्रतिष्ठा का 
डत्सत् सनाया गया भा। यहाँ जिन- 
अंदिर का जो विशात्ष मकान दै उसमें 
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स्वाध्याय-मन्दिर है; वहाँ बेदी-प्रविष्दा 
को विधि हुई थी। वैशाख शुक्क्ता ११ 
के दिन रथयात्रा निकाखफर श्री जिनेन्द्र 
भगवान को वेदी-मंडप में विराजमान 
किया था ओर अऋण्डारोपण हुआ था। 
वेदी-परतिष्ठा के लिये आचाय-झनुज्ञा- 
विधि हुई थो; उसमें राणपुर के मुमुश्चु 
संघ ने वेदी-प्रतिष्ठा के लिये पूज्य गुरु- 
देव की श्राज्षा ली थी और गुरुदेव के 
प्रताप से राणपुर के अआॉंगन में जिनेन्द्र 
भगवान की प्रतिष्ठा का ऐसा सुभ्रवसर 
प्राप्त हुआ उसके लिये श्रपना उल्लास 
और भक्तिभाव व्यक्त किया था। वीस 
विहरसान भगवन्तों की पूजा और 
जिनेन्द्र-अभिषेक हुआ था । 


वेशाख शुक्ला १२ के दिन इन्द्ू- 
प्रतिष्ठा हुई थी, जलयात्रा निकली थी 
और यागमण्डल विधान हुआ था। 
जिनमन्दिर, बेदी, कलश तथा ध्यज की 
शुद्धि हुईं थी, उसमें सुख्य विधि पूज्य 
बहिन श्री थहिन के पवित्र हस्त से 
हुई थी! वेशाल शुक्ला १३ के दिन 
सवेरे परम पूज्य युरुदेव के संगल कर- 
कमलों से जिनमंद्रि में जिनेन्द्र भग- 
वस्तों की प्रतिष्ठा हुईं थी। प्रतिष्ठा-प्रसंग 
पर राणपुर के भक्‍तजनों को महान 
उछास था। ग़यपुर के जिनमन्थ्रि 
में मूल नायकरूप से महावीर भगवान 
विराजमान हैं; उनके आसपतस सीस॑- 
घर सगवात ओर आव्नाथ भगवान 
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विराजमान हैं, तथा श्री पारवेनाभ भग- 
बान विराजमान हैं। ततुपरान्त मंदिरजी 
में समयपारजी परमागम की भ्रदिष्ठा 
भी परमपूज्य गुरुदेव के मंगल हस्त से 
हुईं थी। तत्पश्चात्‌ शांतियज्ञ और शाम 
को भक्ति के बाद जिनेन्द्रदेव की भव्य 
रथयात्रा निकली थी। हाथी सहित 
जिनेन्द्रदेवादि अनेकप्रकार से वह रथ- 
यात्रा सुशोभित थी। पृज्य गुरुदेव भी 
साथ पधारे थे ।---हस भ्रकार भगवान 
का वेदी-प्रतिष्ठा महोत्सव बढ़े उलछास- 
पूर्थंक मनाया गया था। इसके लिये 
राणपुर का मुसुझ संघ धन्यवाद का 
पात्र है। 

राणपुर में पूज्य गुरुदेब सात दिन 
ठहरे थे। अन्तिम दिन पूज्य गुरुदेव ने 
जिनमन्दिर में भक्ति गवाई थी। पूज्य 
गुरुदेव के प्रवचन का लाभ भी क्ोग 
बढ़ी उमंगरपूथक केते थे। ज्येष्ठ कृष्णा 
२ के दिन पूज्य गुरुदेव ने राणपुर से 
बोटाद की ओर विहार किया था । 


बोटाद 


ज्येष्ठ कृष्णा $ के दिन.पूज्य गुरु- 

देख बोटाद पघारे, तब भक्तजनों ने बहुत 

| उदलासपूबंक पूज्य गुरुदेव का स्वागत 
किया था, और ज्येष्ठ कृष्णा २-६-७ 
तीन दिन शक जिनमन्दिर में श्रयांसनाथ 
इत्यादि भगणन्सों की वेदी-प्रतिष्ठा की 
विधि जिनमन्दिर में ही हुई थी। ज्येष 
कृष्णा £ के दिन रथयात्रा निकालकर 
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शी जिनेम्द्र भगवान को वेदी-मणडए में 
विराजमान किया था और मंडारोपण 
हुआ था। तथा वेदी-प्रतिष्ठा के लिये 
आचायंअनुज्ञा विधि हुई; उस में बोटाद 
के मुभुज्न संघ ने वेदी-प्रतिष्वा उत्सव 
के लिये पूज्य गुहदेव की भ्राज्षा की थी। 
गुरुदेव के प्रताप से बोटाद के आँगन 
में जिनेन्द्र भगवान की प्रतिष्ठा का ऐसा 
सुअवसर प्राप्त हुआ उसके लिये अपना 
उस्लास व्यक्त किया था और बीस पिहर- 
मान भगजन्ता को पूत्रा तथा जिनेन्द्र- 
झभिषेक हुआ था । ज्येष्ट कृप्ता $ के 
दिन हन्द्र-प्रतिष्ठा के पश्चात्‌ जलयाता 
निकल्ली थी और यागमणडल्त विधान 
हुआ था। शाम को जिनसन्दिरि-बेदी- 
कलश और धच्वयजश॒द्धि हुई थी। ज्येष्ठ 
कृष्णा ७ के दिन प्रातःकाल परम पूज्य 
गुरुदेव के संगल करकमलो से जिन- 
मंदिर में जिनेन्द्न भगवन्‍्तों को प्रतिष्ठा 
हुई; भ्तिष्ठा-प्रसंग पर बोटाद के भक्त- 
जनों को बहुत उह्लास था। बोटाद के 
जिनमन्दिर में मूलनायक रूप से श्री 
श्रेयांसनाथ भगवान विराजमान हैं; उनके 
दोनों भोर शीवलनाथ भगवान और सीम॑- 
घर भगवान विराजमान हैं, तथा श्री 
शॉकिनाथ और पाश्व नाथ भगवान विरा- 
जमान हैं। तदुपरान्त जिनमन्दिर में समय- 
सारजी परमाराम की प्रतिष्ठा भी परम 
पूज्य गुरुदेव के संगत हस्त से हुई थी। 
शांतियज्ञ के बाद शाम को भक्ति के 
पश्चात्‌ जिनेन्द्रदेव की अभ्य रथयात्रा 
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निकली थी। हाथी सहित जिनेन्द्रदेवादि 
अमगेक प्रकार से यह रबथयान्ना शोमाब- 
भान थी और पृज्य गुरुदेव भी साथ 
पधघारे थे । राशि को बालिकाशं ने “महा- 
रानी चेलना” का संवाद किया था। 
“-हमसप्रकार भगवान का वेदी-प्रतिष्ठा- 
महोत्सव भ्रत्यन्त उतलासपू्वक मनाया 
गया था! इसके लिये बोटाद का सुमुक् 
संघ धन्यवाद का पात्र है। 


बोटाद में पूज्य गुरुदेव ६ दिन 


रखहरे थे। ज्येष्टठ कृष्णा ८ के दिन सॉन- 
गढ़ में समयसारत्री परमागम की पविश्न 
अतिष्ठा का वाषिक्ोत्सव था, इसलिये 
झी समयसारजी की पूजा हुई थी और 
पूज्य गुरदेव ने भक्ति गवाई थी। पूज्य 
गुरदेव के प्रवचन का लाम भी लोग 
बढ़ी उमंग से लेते थे । ज्येप्ठ कृष्णा 
£ के दिन पूज्य गुरुदेव ने बलिया की 
झोर विहार किया है । 


उमराला 

चार दिन बींछिया ठहरकर पूज्य 

गुर देव ज्येष्द शुक्ला २ के दिन डउम्र- 
राला नगरी पधारंगे भौर वहाँ दोज- 
ठीज-चौथ के दिन “कहानगुर्‌ जन्मघास”? 
के ऊपर बने हुए जिनसन्दिर में वेदी- 
प्रतिष्ठा का उत्सव सनाया जायेगा) 
रुर्पइदप्त्‌ उप्रेह शुक्ला पंचमी ( श्रत- 
पंचमी ) का उत्सव हरी वहीं होगा। 
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के दिन तीथंधाम सोनगढ़ पधारेंगे | 
लगभग ४॥ महीने के पिहार में 
परम प्रभावक कहान गुर देख की मंगल- 
कारी छाया में अनेक मंगलकाय हुए हैं 
और जगह-जगह जैनशासत की महान 
प्रभावना हुई है। सर्व प्रथम उमराला 
में ““उजमबा स्वाध्यायगृह” का और 
जन्मस्थान का उदघाटन, बढ़िया में 
जिनसन्दिर का उदघाटन, तत्पश्चात्‌ 
तीरयधाम गिरनारणी की संघ सहित 
यात्रा, फिर पोरबन्दर, मोरबी, वांकानेर 
तीन शहरों में पंचकल्याणाक पधतिष्ठा, 
सुरेस्द्नगर में ६५वाँ जन्मोस्सव और 
बढ़वाण, सुरन्द्रनगर, राणपुर, बोटाद 
तथा उसराजला में बेदी-प्रनिष्दा श्रौर 
दूसरे कई आमों में नूतन जिंनमन्दिरों 
की घोषणा--ऐसे अनेक मंगलकारी 
प्रसंगों ह्वारा जिनेन्द्र शासन की अदभुत 
अ्रभावना करके (ज्ये"्ट शुक्ला ६ के दिन) 
पूज्य गुरुदेव सोनगढ़ पधार रहे है; इस- 
लिये वहाँ विशिष्ट भक्तिभाव से उनका 
भष्य स्वागत करने की भक्तजनों की 
भावना हैं। 'हों ! परम पूज्य गुर॒देव 
की परसपावन मंगलद्धाया इस कलियुग 
में कक्पदृक्ठ के समान शॉलिदायक है और 
डनका पवित्र ध्ंग्रभाव अनेक सुपात्ष « 
ऊीलें। का कर्याण कर रहा है। दिन- 
दिन शद्धिंगल होता हुआ पूज्य गुरदेव 


का परम प्रभाव भव्य जीवों का कल्याण 
करे | ! 


िजजनन जन 


््च्ब्बक्कः 
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सवज्ञभगवान की व्यवहारस्तुति भी' 
किसे होती है ? 


रनूमवशरण में विराजमान भरी 








तीर्थंकर भगवान की स्तुति इस प्रकार 
की जाती है कि--हे निनेन्द्र ! 
आपका शरीर परम सुंदर और 
अविकार है, आपकी देह दिव्य परम 
ओदारिक है; जन्म से ही आपको 
आहद्वार था किन्तु निद्दार नहीं था, 
और परमात्मद्शा द्वाने के पश्चात्‌ 
तो आह्वार भी नहीं रहा; आपका 
रूप सबको प्रिय छगता है। आप 
की वाणी भव्य जीवों को अम्रत- 
समान छाती है; आपकी सुद्रा 
समुद्र की भांति अति गभीर है, 
आपके ज्ञान सें सब प्रतिभासित 
होने के कारण सुद्रा पर किंबित्‌ 
भी विश्मय या कुतूहरू नहीं द्ोतता; 
खोर आपकी मुद्रा चछाचलूता रहित 
है; दुनिया की विविध घटनाएँ ज्ञान 
में प्रतिभासित द्ोने पर भो आपकी 
मुद्रा बीतरागता से किचितमात्र 
चलायमान नहीं होती। ओर हे 
नाथ ! आपकी धघर्मंसभा में सिंह 


ओर दिरिन. बिल्ली ओर चूहे-- 


प्य्ध्ल्ल््य्य्ल्क 


इत्यादि जाति-बिरोधी प्राणी शांवि- 
पूर्वक निर्भाय होकर एकसाथ बठते 
हैं, और एक-दूसरे की दिंसा नहीं 
करते ।--ऐसे विविधप्रकार से झरी- 
रादि के वर्णन से भगवान को जो 
स्तुति की जाती है वह व्यवहार से 
ही है; परमार्थतः शरीरादि के स्तवन 
से आत्मा की स्तुति नहीं द्वोती; 
क्योंकि शरीर का रूप या दिंव्य- 
ध्वनि आदि भगवान का सन्‍या 
स्वरूप नहीं है; वह तो पुण्य का 
फल है; भगवान का आत्मा उससे 
प्रथकू है | यदि उस्र बाह्य पुण्य के 
फल के वर्णन को ही भगवान का 
सन्‍्चा स्परूप सान के, ओर उस पुण्य 
स भिन्‍न सर्वज्ञ भगवान के स्वरूप 
को न जाने--अथोत्‌ श्ञानस्वभाती 
आत्मा को न पहिचाने तो वह जीव 
अज्ञानी है, बद अधिक से अधिऋ 
पुण्यबघ करेगा, परन्तु उसे भग- 
बान की सच्ची स्तुति ( निश्धय से 
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था व्यवहार से ) नहीं होती। जो 
भगवान जात्मा के परमार्थं स्वरूप 
कं जानता है, उसी को भगवान 
क॑ः सच्चों स्तुति होती है । जो जीच 
भववान आत्म! का परसार्थ म्वरूप 
जानता है बह पुण्य को आत्मा का 
स्थरूप नहीं मानता, पुण्य से धर्म 
नं मानता, देह की क्रिया में कर 
झा 6ता हूँ ऐसा नहीं मानता, देह 
की क्रिया को भात्मा का कार्य नहीं 
संवता | कथन में भछ्ते ही देह का 
वर्णन आये, परन्तु उस समय भो 
“म्रावान का आत्मा तो देह से 
भिन्न ख्ानस्वरूप है, वीवराग है, 
क्षोर मेरा आत्मा भी वसा दी ज्ञान- 
स्वरूप बीतराग है"--ऐसा छक्ष 
याद अंतर में हो तभी वहां भग- 
बान की व्यवद्दास्स्तुति है। परन्तु 
यदि बेसा लक्ष न दो तो व्यवहार- 
स्तुति भी सच्ची नहीं हे, क्‍योंकि 
निम्धय के कक्ष धिना व्यवहार भी 
नहीं होता। जिसे निम्वय स्रूप का 
छक्ष नहीं है वह जीव वास्तव में 
भगवान की रहुति नहीं करता, परन्तु 
विकार की ओर जड़ की स्तुति 
करता है। बढ भगवान को नहीं 
आनता, किन्तु शरीर को ओर पुण्य 
के फक को ही भगवान मानता है । 
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क्योंकि जिते जिस को रुचि उसे 
डस्तीकी महिमा द्ोती है। धर्मी को 
देह से ओर राम से भिन्‍न चेतन्य- 
खरूप आत्मा का भान है, उसे 
भगवान की स्तुति का शुभराग हो 
ओर शरीर के गुण की बात व्यव- 
द्वार से आये, परन्तु वहां धमो' का 


,लक्ष तो ज्ञानस्त्ररूप आत्मा पर है, 


भगवान के आत्सा के गुणों के साथ 
वह अपने आत्मा के गुणों की 
तुलना करता है, ओर जितना गुणों 
का अंश प्रगट हुआ उतनी भगवान 
को स्तुति हुई--श्खा ब६ जानता 
है; वी भगवान के सच्चे गीत 
गाता है। भभवान का भक्त अरुप- 
ज्ञता या राग का आदर नहीं करता, 
परन्तु रागरहित सर्वकज्ञम्त्रभाव का हो 
आदर करता है। ओर वहां जो 
झुभराग रहा उसे “सगवान की 
व्यवह्ारस्तुति” का आरोप आता है । 
मेरा आत्मा केवली प्रमु वैसा 
है, उससे धर्मा होता है ओर 
जन्‍्म-मरण का नाश होता है; 
इसप्रकार जिसने ज्ञानस्वभाव की 
प्रतीति की, वह जीब भगवान का 
म्रक हुआ, वह ज़िनेन्द्र का नदन 
हुआ. . .उसका इन्द्रियाधीनपना दूर 
हुआ इसलिये बह जितेन्द्रिय हुआ. .. 
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धमोत्मा हुआ --इसप्रकार ज्ञान- 
स्वभावी आत्मा का सम्यस्जझञान 


+ हैक : 


वास्तविक स्तुलि है ओर वहीं व्यव- 
हारस्तुति होती है । 


सम्यग्द्शंन करमा ही भगवान की [ सोनगढ़ प्रतिष्ठा-मद्रोस्सव के प्रबचन से] 





सुपात्र जीयों को सम्बोधन करके 
आचाय॑ दैव कहते हैं कि-अरे जीव ! 
तुझे चतन्य के एसे निधान बत- 
छाऊ कि अन्य किसी वस्तु को 
आवश्यक्रता न रहे... अपमे चतन्य 
की महिमा दैखते द्वी तुझे पर की 
महिमा छूट जायेगी। अन॑त घर्मा- 
स्वभावी तेरा आत्मा दी चैतन्यमूर्ति 
भगवान है; तुशे हिसी अन्य की 
आवश्यकता नहीं है | व्‌ खय ही 
दुनिया के निधान को देखनेबाला 
है। सदेव भत्पज्ञ-सेवक ही बना 
रहे एसा तेरे आत्मा का स्वभाव 
नहीं है; तेरा चात्मा तो सर्वज्ञ की 
बरायरी का है; जितना सर्वश् ने 
किया उत्तना करने की शक्ति तुझ 
में भी विद्यमान है। 

अहो ! झाचाय॑ देव चेतन्य के 
ऐसे निधान बतलाते हैं कि अन्य 
किसी वस्तु की जावश्यफता ही थ 


[!/  देखा.....देखो!। देखा... े....देखो ! है 
चतन्यानेधान को देखो! 


रहे । जो जीब्र ऐसी शक्तिवाके 
निज़ात्मा की प्रतीति करे उप्ते निर्मित्त 
या विकल्प के आशभक्रय की श्रद्धा उढ़ 
जाती है; पर्योय्वुद्धि छूट जाती हे 
ओर अनत चैतन्यशक्ति का पिण्ड 
उसकी प्रतीति में आ जाता है... 
बह सम्यम्टष्टि होकर मोक्षमार्गं में 
ब्रिचरने छगता है....अ तह प्टि से 
बह स्वयं ही अपने को तीनतोफ 
के नाथ परमेश्वररूप से देखता है। 


भी आचार्या भगवान कहते हैं 
कि भाई ! तू अपने ज्ञानचन्लुओं को 
खोल | अपने नेत्रों फो खांछमर 
चैतन्यनिधान को देख ! सर्वज भगण न 
मन -वाणी -देह से पार ऐसी गहरी 
गुफा में छे जाकर चैतन्य के आपूर्व 
निधान बतलाते हैं; उनका विश्व लव 
करके हे जीव ! अपने ज्ञानचक्षु में 
रुचि का अजन आंज तो तुझे 
अपने चेतन्यनिधान दिखाई दे ! 


# ४८ : 


अज्ञान से अंध हुआ जीव अपने 
निकट ही पड़े हुए निश्ननिधान को 
नहों देखता; भीगुर उसे सम्यक्षु- 
धद्धारपो अजन आंज्ञकर उसके 
जिंत्रान बतलाते हैं कि देख ! तरे 
निधान तेरे अंतर में ही भरे हैं; 
पाह्मद॒ष्टि छो३कर अतर में दृष्टि 
कर तो घिद्ध भगवान जैसे निधान 
तुष्त में भरे हैं वे तुझे दिखलाई 
दैंगे। एक चैतन्य की प्रतीति करने 
से अन॑त सिद्ध भगवन्त, केवली 
छोर सतों की सम्पूर्ण ऋद्धि तुझ 
अपने में ही दिखाई देगी; वहू 
ऋद्धि तुझे कह्दी अन्यत्र नहीं ढू ढ़ना 
पडंगी | सत-महंत जिस ऋद्धि को 
ग्रषत्त हुए बह अपने चेतन्य में से 
डी प्राप्त की है; कहीं बाह्ष में से 
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वह फ़द्धि प्राप्त नहीं की है। तेरे 
चतन्य में भी वह सर्व ऋद्धि भरी 
है; यदि आंख खोलकर भतर में 
देख तो वह दिखाई दे। किन्तु 
पर में से अपनी ऋड़ि ढेने जायेगा 
तो अध होऋर घोर संसाररूपी 
वन में भटकेगा। यहाँ भाचाय॑- 
भगवान करुणा करके भवश्रमण से 
छूटने का मांग बतलछाते हैं. कि 
अतमुख होकर निजशकि को स भाल 

तो भवश्रमण से मुक्ति द्वो ! 
भवश्रमण से थके हुए जीकों 

से श्रीगुरु कह्दते हैं कि--- 
देखो. ..रे. ..देखो ! अंतर में , 
चैतन्यनिधान की देखो ! 
[+-प्रवचन से] 


है 





इस देह से भिन्‍न मेश आत्मा कया वस्तु न --पेसा विचार 
करके सत्समागम से उसकी पहिचान करना वह भवश्रमण हटने से 


का ध्पाय है। 










“-पूंज्य गुरुदेव 


शांतिनाथ प्रभु का दिया हआा 


शांति का उपदेश . 


॥। 
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[ दिव्य दु दुभि-नाद के बोच भगवान की दिव्यध्वनि की घोषणा |] 


श्री शांतिनाथ श्रभु का चेराग्य और दीक्षा सम्बन्धी प्रवचन 
पहले आरा चुका है; यह प्रवचन केचल 
झान-कल्याणक प्रसंग 
का है। 
( वीर सं. २४०२ ज्येष्ठ शुक्ला ४ ) 





रे की यह बात जिसे जम जाये उसे धन्य है | 

उसे अंतर में एसा छलगता है कि अही ! भगवान ने भेरे स्वभाव 
को बात कही है; मगधान तो कहते हैं कि तुझमें और मुझमें कोई 
अन्तर नहीं है |--इस प्रकार महिमा छाकर जो अपने स्वभाव- 
सम्मुख्य हो उसी को अंतर में यह बात जमती है। कोर जिसे 
यह बात जम जाये उसका अपूर्! कर्पराण हो ज्ञाता दे...जो जीव 
भगवान का उपदेश सुनने आया है ओर भगवान की कही हुई 
आत्मस्॒भाव की बाव जिसके आत्मा में जम गई वहू जीव अल्प- 
काल में मुक्ति प्राप्त करे ऐसा भव्य हो दोता है. ..दिव्य ध्वनि 
में तीर्थंकर भगवान की पुकार है कि मेने जसा स्वभावाभित पुरु- 
पाथे किय है बसा ही तुम करो, तो तुम्दारे भी परसात्म दशा- 
रूपी काये हुए बिना नहीं रहेगा। 








तीर्थ कर मगवानकी देशना स्वयं दीक्षित हुए और आत्मध्यान 
और उसे श्लेलनेवाला में लीन होकर केवलज्ञान प्रगट किया। 

भगवान को केवलक्षान देने पर इन्द्रों 

श्रा ने केवलक्षान-करयाणक महोत्सव 
शांतिनाथ भगवान पहले. मनाया; समवशरण की रचना की 
चकवर्ती थे, फिर बैराग्य प्राप्त करके ओर उपदेश के छिये भगवान की 
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स्तुति की। भगवान तो वीतराग 
हैं, उनकी वाणी सहज ही स्धिरती 
है, परन्तु इन्द्र स्तुति करे एसी 
बिनय की शैली है। समवशरण में 
शांतिनाथ भगवान की दिव्यध्वनि 
खिरी। भगवान को स्व तो पूर्ण 
शांति थी और विव्यध्वनि द्वारा 
दूसरों को भी शांतिका उपदेश देत थे। 


तीथ॑ कर भगवान को केवल- 


ज्ञान होने पर उपदेश न हो-एसा हो 
ही नहीं खकता । भगवान को एका- 
क्षरी ध्वनि होती है। भगवान का 
ज्ञान भी भेद हो गया ओर वाणी 
भी क्षमेद हो गई। रागी और 
अल्पक्ष जीव की वाणी भेदवाडी होती 
है; बीवरागवा भोर केव्लज्ञान होने 
पर बाणी में भेद-क्रम नहीं होता । 
केबली भगवान की विव्य ध्वनि में 
एक साथ पूरा रहस्य आता है ओर 
उसे श्रवण करने वाछे जीव अपनी- 
अपनी योाग्यतानुसार समझ जाते 
हैं। श्री गणधरदेव भगवान को 
वाणी को उत्कृष्ट रूप से झलने के 
लिये पात्र हैं; वे भंगवान की ध्वनि 
खिरते समय नियम से उपस्थित द्वी 
होते हैं । भगवान की वाणी खिरे 
और उत्कृष्ट झेलनेवाले गणधर उप- 
स्थित न हों ऐसा नहीं होौता,-- 
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उपादान-निमिश् की संधि कभी 
टूटती ही नहीं। तीथ कर भगवान 
की वाणी प्रथमबार छूटे उसे झेलकर 
अन्तमु हूर्त में गणघर देव बारह 
अंग की रचना करते हैं,-ऐसा 
रच्च उनका क्षयोपशम है; भगवान 
की वाणी में से तो वे बहुन झेलते 
हैं; परन्तु उसका अमुक भाग ही 
चारह भग की रचना में आता है; 
भगवान की सभा में वे मर्वोत्कृप्ट 
श्रोता हैं। 
मगवान के कहे हुए नवतत्व 

भगवान ने केवछ्ज्ञान में सारा 
विश्व प्रत्यक्ष देखा है; उसमें छह 
प्रकार के द्रव्य देख हैं,--एक जीब 
भोर पाँच प्रकार के अजीव । जीव 
ओर अजीब तत्त्व त्रिकाछो हैं और 
उनके परस्पर संबंध से दूमरे सात 
तत्त्व द्वोते हैं, वे क्षणिक हैं। इस- 
प्रकार कुछ नवतत्त्व हैं---जीव, 
अजीब, पुण्य, पाप, आख्रव, बंध, 
स्वर, निर्जरा ओर मोक्ष | 

जो जीव धर्मा घुनने के लिये 
आया है वह अपना हित करना 
चाहता हैे। हिंत किप्तका करना 
है (--भपने आत्मा का। जगत में 
जो वस्तु सत्‌ हो उसडा हित होता 
है, अर्थात्‌ जिसका हित करना है 
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ऐसा अपना आत्मा है;--इस प्रकार 
अपने अःत्मा का अस्तित्त्व निश्चित्‌ 
करना चाहिए । तथा, जिन्होंने 
अपना हिंत कर छिया है ऐसे, 
ओर जिन्होंने अपना हित नहीं 
किया ऐसे, अपने अतिरिक्त अनंत 
आत्मा इस जगत में हैं--एऐसा 
ज्ञानना चाहिए! जिन्होंने अपना 
पूर्ण द्वित साध छिया है वे देश हैं, 
जो अपने हद्ित की साधना कर 
रहे हैं ऐसे साधक संत वे गुरु 
हैं, और उन देव-गुरु की आत्म- 
हे बतलानेवाल! वाणी वह जागम 
। 

जीव अपना द्वित करना चाहता 
है उसका अर्थ यह भी हुआ कि 
अभीतक उसने अपना अद्दित किया 
है। वह अहित अपने स्वभाव के 
ढक से नहों होता परन्तु स्वभाष से 
विरुद्ध अन्य वस्तु फे छक्ष से अहित 
हुआ है; इसलिये जीव के अति- 
रिक्त दूसरी अजीत्र बस्तुएँ भी 
जगत मे हैं। जिस वस्तु में जानने 
की शक्ति है बह जीव है, ओर जिस 
में ज्ञानन की शक्ति नहीं है वह 
अजीब है। 

जीत की पर्याय में मिथ्यात्त, 
राग हेँंपाएि विकार होता है उद्ध में 
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अजीव के निमित्त है। जीव की 
पर्याय में मलिनता के चार प्रेकार 
होते हैँ--पुए्य, पाप, आज्लव ओर 
बंघ; शथा इनके निसित्त रूप जड़- 
कर्स में भी यह चार प्रकार हैं। 

तथा अपने सत्रभाव का भान 
करके उस ओर परिणमन करने से 
जीब की परययोग में शुद्धता होती है; 
उस शुद्धता के तीन प्रकार हैं--- 
सवर, निजेरा ओर मोक्ष | एश्तमेँ 
कम का अभाव निमित्त रूप है। 

“इस प्रशार जीव, अजीब, 
पुण्य, पाप, आक्षव, जअंध, संबर, 
निर्जरा जौर मोझ--कुछ नव तत्त्व 
भगवान ने कहे हैं; उन में एक भी 
तत्व कम नहीं हो सकता और 
उन नव के अतिरिक दूसरा कोई 
दसकाँ तत्त्व जगत में नहीं दोता। 
यदि इन नव तरतों को न माने 
तो कुछ भी वस्तुस्थिति ही सिद्ध 
नहीं होती, ओऔर श्रद्दित दूर 
ट्टोकर हित का उपाय भी नहीं हो 
सकता । 'अहित दूर करके द्वित 
करना है/--ऐसा कहते हो नवों 
तक्त्त खड़े हो जाते हैं । 

है भाई! तू जीव हे'--ऐसा 
कहते ही 'तेरे अतिरिक अन्य अजीब 
पदार्थ हैं वह तू नहीं हे/-णऐसा 
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उम्रमें भा ही जाता है; इसलिये 
वजीव है--ऐसा कहते ही अने- 
कानत के बल से 'अजीव' भी सिद्ध 
हो जाता है। अनेकान्त, भगवान 
के जीवन का अमोघ मत्र है। 
उस अनेकान्त द्वार वरतुखभाव 
को पद्दिचानने से स्व-पर का भद 
ज्ञान होकर अपू्ष शांति प्रगट द्वाती 
है । कई छोग अनेकान्त का यथार्थ 
स्वरूप पहिचाने बिना भनेकांत के 
नाम से गड़बड़ी करते हैं। अने- 
कान्त तो प्रत्येक तक्तय को स्वत त्रता 
ओर पर से प्थकृता ध्रतछाकर 
स्वभाव की ओर छे जाता है ।-- 
इस प्रकार भगवान द्वारा उपरेशित 


अनेकान्त वह परस शांति का 
उपाय है। 

जीव और अजीव-यह दो मूछ 
द्रव्य अनादि अन ते निञ्-निञ्ञ ग्वरूप 
से पथकू-प्रथक्‌ हैं; वे सबथा नित्य 
नहीं हैँ. परन्तु नित्य-अनित्यस्थरूप 
हैं; वसतुरूप से स्थायी रहकर 
अपनी अवस्था बदलते हैं, इसलिये 
हा बग्तु उत्पाद-व्यय-प्रुवरूप 

। 

--5प्त में जन्म जीव पर के 
आभ्रय से परिणमित होता है तब 
उसकी पर्याय में पुण्य-पाप-आख़ब 
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ओर बंध की उत्पत्ति होती है, 
ओर जब अपने भूताथ स्वभाव का 
आश्रय करके परिणसित होता है 


उस सप्य सबर-निर्जरा ओर मोक्ष 
की उत्पत्ति होती हे। 


---इस प्रकार जगत में जीवादि 
नवतत्त्व हैं; भगवान ने पृर्ण ज्ञान 


में नव तत्त्व देखे, द्व्यध्वनि द्वारा 


वे नव तत्त्व कहे गये, »र श्रोता- 
ज्ञन उन नव तत्तों का स्वरूप 
समझकर अपने स्वभाव को भार 
उन्मुख हुए। स्वभाव को ओर 
उम्मुख् दोने से उनकी पयोय में 
से पुण्य-पाप-आख्रत्र ओर बंध- 
रूप विकारी तत्त्तों का अभाव हीने 
लगा ओर सबर-निजरा तथा मोक्ष- 
रूप निर्मल तत्वों की उत्पत्ति डने 
लगी ।--इसका नाम धर्म है, यही 
हित का ओर श्ञांति का उथराय है । 

आत्मा नित्य ल्ञान- आन दस्वभाव 
से परिपूर्ण हे, परन्तु ज्ञानी को 
उस्का भान नहीं हे इसलिये अब- 
सस्‍था में मलिनता है; और उस 
मलिनता में परवस्तु निमित्त है। 
अपनी अवस्था में होनेबाली मलि- 
नता को तथा निमित्तहूप परवस्तु 
को यदि न जाने तो सच्चा ज्ञान 
नहीं होता। इस जगत में अकेला 
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अद्वत श्ात्मा ही है ओर दूसरा 
कुछ है ही नहीं;--ऐसा जा माने 
उसे स्-पर का भेदक्षान करके 
अ तरसखभाव में उन्प्रुख होॉना नहीं 
रहता। यदि आत्मा के स्वभाव को 
ओर पर को तथा विहार को भो 
जाने ता स्व पर का भेदज्ञान करके, 
क्षणिक विक्रार का आश्रय छोड़कर 
अभेद स्वभाव के आश्रय से 
सम्यम्दर्श न-ज्ञान-चारित्र. होइर 
मुक्ति हो जाती है। “आत्मा का 
हित करना है'---इसप्त म॑ यह सारी 
बात आजातो है। यह सब स्वीकार 
किए बिना आत्मा का दित करने 
की बात नहीं रहती ओर सच्ची 
शांति नहीं होती | स्व-पर के भेद- 
ज्ञान श्रिना शांति होती द्वी नहीं, 
क्योंकि शांति तो आत्मा के अतर- 
स्वभाव के आश्रय से है, बाह्य स योगों 
के आश्रय से शांति नहीं होती । 
जगत में ज्ञो छद्द द्रव्य अथवा 
नव तत्त्व स्वयं सिद्ध हैं वे ही भगवान 
मे कहे हैं, परन्तु भगवान ने कहीं 
कोई नये तत्त्व नहीं बनाए हैं, ओर 
भगवान ने कहे इसलिये वे तत्त्व 
हैं--ऐसा भी नहीं हे, ओर वे 
सत्व हैं इसलिये उनके कारण भग- 
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वान को ज्ञान हुआ ऐसा भी नहीं है । 
जगत के तत्त्व स्वतत्र हैं ओर,मग- 
वान का ज्ञान भो सवतत्र है। मात्र 
हेय-प्वायक सम्बन्ध ऐसा है कि 
जैसा झ्ञेय पदाथें। का स्वभात्र हो 
बैसा हो ज्ञान में क्वात होता है। 
भगवान ने केवलछल्लान से जीव- 
अजीब प्रत्येक तत्त्व को स्वत'त्र 
देखा है, किसी के कारण कोई नहीं 
है, इसलिये एक तत्त्व दूसरे तत्त्व 
का कुछ नहीं करता । भगवान 
आत्मा चिदानन्द शुद्धस्वरभावी है,बह 
पर का कुछ नहीं करता। अपना 
कल्याण अपने स््रभाव में से ही 
प्रगट होता है । 
यदि 'जीव' न हो तो कल्याण 
किसका किया जाए ? 
यदि अजीब” पर छक्ष न 
हो तो जीव की पर्योय में भूल 
केसे हो ! 
यदि जीव की पर्याय में 
पराभश्रय से द्ोनेबाला 'विकार' 
न हो तो कल्याण करना क्‍यों 
ग्द्दे 
यदि स्वाश्नय से वह विक्ार- 
दशा दूर होकर “अविकारी 
दक्ाः न होती दो तो कल्याण 
कही से हो ! 
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इसडिये--जीव है, अजीब है, 
क्जीय के आभध्रय से ज्ञीव की पर्याय 
मैं विकार है और अपने स्वभाव 
के भाश्चय से वह विकार दूर होकर 
निर्मठ दशा होती है। इसप्रकार 
छीव, अजीब, विकार ओर स्वभाष 
“इन चारों पक्षों को बराबर ज्ञान- 
कर स्वभाव का आश्रय करे तो अधर्म 
दूर होकर धर्म होता दे ।--इसमें 
नवों तस्वों का समावेश दो जाता है। 
दिव्य दुदुभि-नाद के पीच 
भगवान ने की हुई 
स्वत ब्रता की घोषणा 
भगवान को फेवलज्लान होने पर 
शनकी दिव्यध्वनि में छहों द्रव्यों की 
स्तत्रता का उपदेश भाया; उसमें 
कहा कि प्रत्येक आत्मा अपनी चैतन्य- 
शक्ति से प्रभु है । आत्मा शोर जड़--- 
दोनों में अपनी प्रभुता है। जड़ पदार्थों 
सें भरे दो वेतनशक्ति नहीं है, 
परन्तु वे जड़ बस्तुएँ अपनी-अपनी 
स्वत न्न शक्ति से सम्पन्न हैं; शरीरादि 
जड़ का पढटना रवत ऋ रूप से अपनी- 
अपनी शकि से होता हें! जात्मा 
अपनी इच्छानुखार उन्हे परिणमित 
नहीं फर सकता | पर का कुछ भी 
करने की शक्ति भात्मा में नहीं हे, 
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परन्तु अपनो अपार ज्ञान ओर सुख- 
शक्ति उसमें भरी है। जात्मा स्वा- 
भ्रय से, झिसी भी पर के आश्रय 
बिना अपना कल्याण कर ढछे एसी 
शक्तिवाला है; अपनी शांति के लिये 
उसे कहीं बाहर जाना पड़े--ऐसा 
घद्द नहीं है । ओर अपनी परमात्म- 
शक्ति को भूलकर पराधीन भी बह 
अपनेभशाप हुआ हे; किसी दूसरे मे 
उसे पराधीन नहीं किया है । दु दुधि 
के दिव्यनाद के बीच एसी स्वत- 
श्रता का ढ़ ढेरा भगवान के उपदेश 
में आया है । 

भगवान के समबशरण में दु दुभि- 
नाद होता है वह जगत से ऐसा 
कहता है कि अरे जीवो ! यदि 
तुम्हें अपने आत्मा का दित करना 
हो ओर शांति की इच्छा हो तो 
भगवान की इस बाणी को सुनो; 
भगवान मोक्षमार्ग के नेता हैं; यदि 
तुम्दें मोक्षमार्गं श्रगट करना दो तो 
प्रभु के उपदेश को सुनो ! आकाश 
में घददरती हुई देव-दु दुमि जगत के 
जीवों को आमत्रित कर रहो है 
कि--मरो....भो....भठय जीतो ! 
आत्मा का कल्याण करने लिये अपने 
खब श्रमाद छोड़कर यहूँ। आभो और 
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मोक्ष के सार्थवाह---ऐसे इन भग- 
वान का सेवन करो. ,.भगव।न का 
उपदेश सुनो ! 

--और भ्रगवान की दिठ्य- 
अ्वनि एसी पुकार करती है कि-- 
है जीबो! यदि तुम्हें अपना हित 
करना हो तो वस्तु की स्वतत्रता को 
जानकर आत्मरवभाव का आश्रय करो ! 
यदि तुम्हें शांति चाहिए हो, धर्मों 
करना हो तो प्रथम अपसे आत्मा 
को पहिचानो....श्री शांतिनाथ भग- 
वान ऐसा श्ञांति का उपदेश देते थे। 
श्रद्दो ! जहूँ। साक्षात्‌ तीर्थ कर भग- 
वान विचरते हों ओर समवशरण 
दो वहें। तो धर्म का उत्कृष्ट प्रवाह 
चढता हे । 

इमसमय महाविदेह क्षेत्र में श्री 
सोम घर परमात्मा तीर्थकररूप से 
बिराजमान हैं ओर बहा धर्म-प्रवाह 
धोखबन्द चल रहा है। यही से 
भगवान श्री कुन्दकुन्दायायेदेव श्री 
सीम घरभगवान के पास गये थे 
और वहूँ। ज्ञाठ दिन रहकर भग- 
वान की साक्षात दिव्यध्यनि सुनी 
थी | छगभग विक्रम सबत्‌ ४९ में 
यह घटना हुई थी। वह द्व्यध्वनि 
झेलकर भरत क्षेत्र में वापिस आकर 
सन्होंने भी समयसारादि की रचना 
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की थी। उसमें वे कहते हैं कि 
अगवान द्व्यध्वनि में ऐसा कइले 
ये कि हम भी सिद्ध हैं कोर तुम 
भी प्रिद्ध हो; हम परमात्मा हैं भोर 
तुम भी परमात्मा दो; प्रत्येक आत्मा 
अपने स्वभाव से पूर्ण परमेश्वर है। 
तुम अपनी प्रभुता को पद्दियानों ! 
जितने जीव प्रभु हुए हैं वे सब 
अपनी प्रभुता को पद्टि बानकर उसके 
आधार से ही प्रभु हुए हैं । प्रभुवा 
कहीं बाहर से नहीं आती किन्तु 
ग्वभाव में शक्ति है उसी में से 
वह प्रगट होती हे; इसलिये अपनी 
स्वभावशक्ति को पहिचानकर उसका 
अवल्म्बन करो । 
सिद्ध समान सदा पद मेरा 

आधाय देव ने समयसार के 
मांगलिक में द्वी “व दित्त सब्व सिद्धे” 
--ऐसा कदकर आत्मा में सिद्धत्व 
की स्थापना की है; सिद्धत्व का 
प्रस्थान किया है । मैं सिद्ध भगवन्तों 
को बदन करता हूं, यानी आत्मा 
की सिद्धरूप से स्थापना करता हूँ। 
अद्दो जीवो ! मैं सिद्ध हु' और तुम 
भी सिद्ध हो! तुम अपने सिद्धत्व 
का स्वीकार करो ! मेरा ओर तुम्दारा 
आत्मा सिद्ध समान है । इस प थम- 
काछ में साक्षात्‌ सिद्ध दशा नहीं 
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है, परन्तु खभाव से तो मैं भी 
सिद्ध हैं ओर तुम भी सिद्ध हो ! 
इसलिये आत्मा में सिद्धस्व की स्था- 
पता करके सिद्धदशा का प्रस्थान 
रखते हैं। यह बात सुनते ही जिसने 
उल्डसित होकर आदर किया उसने 
अपने भात्मा में सिद्धत्व को स्थापना 
की है, अब वह अल्पकालछ में सिद्ध 
हुए बिना नहीं रहेगा। 
प॑. बनारसीदासजी नाटक- 
समयसार में कहते हैं किः-- 
चेतनऋूप अनूप भमूरति 
सिद्धलमान सदा पद मेरो । 
मोह महातम आतम अंग 
कियो परसंग मद्दातम घेरों॥ 
क्ञानकलछा उपजी अब मोदि 
कह गुण नाटक आगमस करो। 
जासु प्रसाद सम शिवमारग 
वेगि मिटे भववास बसेरो।। 
“-अपना परमार्थ स्वभाव केसा 
है बह बतलाकर फिर पयोय की 
बात की है । मेरा स्थभाव तो सदेव 
चैतन्यरूप, उपसारहित, अमूर्तिक 
सिद्ध समान है। परन्तु पर्याय में 
मद्दा मोदान्धकार का सम्बन्ध दोने 
से अज्ञानी बन रहा था; परन्तु अब 
तो मेरे आत्मा में ल्लानज्योति प्रगट 
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हुई हे, इसलिये मैं इस समयसार 
के गुण कहता हू--जिसके प्रसाद 
से मोक्षमार्ग की सिद्धि दोतो है 
ओर शीघ्र ही भववास का थन्‍्त 
था जाता है अथीन्‌ जन्म मरण छूट 
जाते हैं। जिसकी चिदानन्दी भग- 
वान आत्मा को उपमा दी जा सके 
ऐसा कोई पदार्थ, इस जगत में 
नहीं है, 'उसकी उपमा उस को! 
सिद्ध समान अपना पद है। ऐसे 
श्रात्मा की पहिचान ओर श्रद्धा के 
बिना जन्म-मरण दूर नहीं होते। 


सिद्ध हैने का उपाय 

भगवान आचाय॑ देव कहते हैं 
कि में सिद्ध हूं ओर तू भी सिद्ध 
है | एकबार हम कहते हैं ऐसे 
अपने आत्मा का विश्वास करके 
हाँ कद्दना । आत्मा का स्वभाव सदैव 
सिद्ध जधा दोने पर भी उसके 
अभविदवास के कारण वह शक्ति रुक 
गई हे । विश्वास के फेर से ही 
यह संसार बना है। कोई कहे कि 
आत्मा सिद्ध समान द्वो तो उसे 
यह क्या द्वो गया है ९'--तो कहते 
हैं कि स्वभावसामध्य॑ से तो आत्मा 
सदेव स्रिद्धलमान है ही, परन्तु 
पर्योय में उस स्वभाव की अल्लाव- 


् 
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घानी के कारण स्वय ही अज्ञानों 
हुआ है। वह क्षणिक अज्ञानभात 
आत्मा के प्रिकाली स्थरूप में नहीं 
है....अब इस शुद्धात्मत्रभाव को 
महिसा अवण करते-करते विकटव 
पर जोर मत देना, किन्‍्त्र 'में सिद्ध 
हूँ'--ऐस। छक्ष रखकर स्वभाव की 
ओर ज़ार देना। पूर्ण स्वभाव 
के लक्ष से भश्रवण-मनन करने से 
पर्योय में से दोप ओर अपूर्णता 
दूर हो जायेगे । भगवान को दिव्य- 
ध्यति में एसा आया था कि हे 
भव्य जीवो ! तुम्हारा आत्मा पर से 
भिन्न झायकरवरूप है, परस ग छोड़- 
कर स्वभाव का परिचय करो, एसा 
करने से जेसा शतिरूप से परमा- 
कपना है वेध्षा पर्याय में ब्यक्त दो 
जायेगा +--ऐसखा मुक्ति का उपाय 
भगवान ने कहा हैँ । इस के अति- 
रिक अन्य छिसी उपाय से परि- 
अमण के दुःख का अन्त नहीं आ 
सकता । 
जिसे यह वात जम जाये 
उसे धन्य है....! 
जिसे आत्सा के स्वभाव की 
यह बात जम जाये उसे धन्य है! 
जिसक्री रुचि में यह बात जम गई 


£ पूछ -* 


उसकी अल्पकाढ में मुक्ति हो जाती 
है। आत्मा के स्वभाव की यह बात « 
किसे जमती है --जिसे पात्रता 
प्र होकर अन्तर में एसा हो 
कि--अद्दा ! भगवान ने मेरे स्वभाव 
की बात कही है....भगवान ने तो मेरे 
आत्मा की अन त महिमा समझाई 
है....भगवान तो कहते हैं कि मुझमें 
ओग तुम में कोई अन्तर नहीं हे । 
अ्द्वो | ऐसा मेरा खमावब -- 
एसो मह्िसा छाकर जो अपने स्व- 
भावसन्मुख हो उसी को अंतर में 
यह बात जमतो है; भोर जिसे यह 
बात जम जाये उसका अपूर्व कल्याण 
हो जाता हे । जिसके पर्यायबुद्धि 
हो उसके अन्तर में यह बात नहीं 
जमती, और यह बात जमे बिना 
कल्याण नहीं होता | क्षणिक पयौय 
में विकार है उतना दो अपने को 
अनादिकाछ से मान रहा है, इस- 
डिये परिभ्रमण करता है; बद पर्याय- 
बुढ्ि छुड्ाअर यहाँ द्रव्यबुद्धि कराना 
चाहते हैं। पयोय में जो एकसमय 
का संसार दे वह वरिकाड़ों स्वभाव में 
नहीं हे । एकसमय के विश्वार में 
आत्मा का चैतन्यपद नहीं है; यदि 
उस विकार में आत्मा को हूढ़े तो 
जात्मा अनुभव में नहीं आएगा, 
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किन्तु विकार की उत्पत्ति होगी। 


तजिकालो चैतन्यपद को ढूँहे तो उसके 
ज्राश्नय से स्थायी परमात्मदशा हुए 
बिना न रहे । 


मोदक्षय के लिये समस्त 
तीर्थ करों का एक ही मार्ग 


श्री आचाय भगवान मोहक्षय रा 
उपाय बतलछाते हुए प्रवचन में कहते 
हैं कि-- 
जो जाणदि अरहत' 
वव्वत्तगुणत्तपण्जयत्हिं । 
सो जाणदि भ्रप्पाणं 
मोद्दो खलु जादि तस्स छय ॥| ८०॥ 
जिसने अरिहत भगवान के आत्मा 
को द्रव्य गुण-पर्याय से जान लिया, 
भोर उसी ज्ञाति का मैं ह--ऐसा 
निर्णय किया वह जीव अपने आत्मा 
को जानता दे ओर उसका मोह 
नाश को प्राप्त होता है। इसप्रकार 
मोह का नाश करके पश्चात्‌ झुद्धात्मा 
के आश्रय से ही राण्देष का नाश 
करने से जीव शुद्धात्मा को प्राप्त 
होता है अर्थात्‌ केवलल्ञान प्राप्त करता 
है ।-ऐसा मुक्ति का उपाय है। 
और यह एक ही उपाय है--ऐसा 
हद करते हुए आचाय॑ देव कहते 
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हँ कि: 

सब्बे वि य अरह ता 

तेन विधाणेण खबिद्‌ कम्म्र सा । 

किच्या तधोबदेस 

णिव्वादा ते णम्रो तेसि' ॥८२॥ 

उपरोक्त कथनानुसार ह्वी मोह- 
क्षय का उपाय करके खमस्त अरि- 
हत॑ भगवन्तों ने मोह का नाश 
किया ओर परमात्मदशा को प्राप्त 
हुए । पद्चात्‌ उन अरिदृत भगवन्तों 
ने बेस हा उपदेश जगत को दिया। 
उसमें उन्होंने कहा कि हम इस- 
प्रकार मोह का नाश करके ही पर- 
मात्मदशा को प्राप्त हुए हैं। जेसा 
हमने किया है वैसा ही यदि तू 
करे तो तू भी परमात्मा होने योग्य 
है। तू अपने अरिहत समान आत्मा 
को आनकर उसका आश्रय करे तो 
तेरा मोह नष्ट होकर परमात्मदशा 
हो। यहाँ तो 'परमात्मदक्ा हो ही 
ज्ञाए' ऐसी बात है, 'न हो'--ऐसी 
बात यहाँ नहीं है। अभठ्य जीव 
भछ्षे दी जगत में हों, परन्तु भग- 
बान के समवशरण में अभव्य जीव ' 
नहीं होते। जो जीव भगवान का 
उपदेश सुनने के लिये आया और 
भगवान की कही हुई आत्मा की 
वात जिसके आत्मा में जम गई 
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चह जीव अल्पकाल में मुक्ति प्राप्त 
।, करे--ऐसा भव्य दी होता है | इस- 
खसमय यहाँ भी भगवान के केवल- 
झान प्रसंग पर भगवान को दि्य- 
ध्वनिरूप से यह उपदेश चल्ठ रहा है। 


दिव्यध्बनि में पुरुपार्थ की 
पुकार 


दिव्यध्वनि में तोथ करदेव की 
पुकार है कि--जैसा स्वभावाश्रित 
पुरुषार्थ' मैंने हिया है वैसा हो 
पुरुषार्थ यदि तुम करो तो तुम्दारे 
भी परमात्मदशारूपी कार्य हुए 
बिना नहीं रहेगा। जितना आत्म- 
स्वभाव का पुरुषार्थ करे उतना द्वी 
स्वभाव का कार्य प्रगट न हो एसा 
नहीं हो सकता, पुरुषार्थ' अधिक 
करे ओर कार्य कम दो ऐसा कभी 
नहीं होसकता; ओर अपने पुरुषार्थी 
के बिना क्रिसी अन्य के आधार से 
परमात्मदशा प्रगट होजाए--ऐसा भी 
नहीं हो सकृता। श॑कू ही नियम 
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है कि जितना स्वासावा्ित पुरुषा्थो 
करे उतनी पवित्र दशा उस क्षण 
प्रगट हो जाती है। सांसारिक बाह्य 
सयोगों की बात अछत है; वहाँ 
तो बहुत राग करने पर याह्य स योग 
नहीं भी मिलते परन्तु आत्मा में 
तो सभाव के पुरुषार्था से अवश्य 
मुक्ति होतो है। पुरुषार्थ के बिना 
मुक्ति नहीं होती। 

कोई कहे किः--काछलब्धि होगी 
तंत्र मुक्ति हाजायेगो, उसमें पुरु- 
पा4' व्यर्थों है;--तो बैखा कहने- 
बाला मिथ्यादृष्टि हे। पुरुषार्था के 
बिना कालरूब्धघि का निर्णय किसने 
किया ९ जहां पुरुषार्थ दे वहां काल- 
रब्धि द्वाती ही है। ' निज परि- 
णाम को प्राप्ति ही कालऊब्धि है ।” 
आत्मा का पुरुषार्था सूप्े ओर 
काललब्धि की शंका रहे--एसा 
कद्ापि नहीं हो सकता । इस- 
प्रचार भगवान ने पुरुषार्था का उपरेश 
दिया है । 
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[ पृष्ट इध से आगे ] 


करते हैं; मैंने तो ऋपने शझ्ाव्मा को 
समभाव में परिणसित किया है--हस- 
प्रकार भ्रामण्य में परिणमित हुए मुनियों 
के हृदय में अखंड शांति है...अहो ! 
उन सुनियों की शांति ! उन संतों को 
झात्मा की ही लगन लगी है; आत्मा 
की रमणता की धुन में सिद्ध भगवान 
जैसे अतीन्द्रिय श्रानंद का उपभोग कर 
रहे हैं... 
आत्सा के भानपूर्वक ज्ञानी ऐसे 
मुलिपद्‌ की भावना भाते हैं किः-- 
“काकी विचरतो वली स्मशानमां... 
बल्ती पर्वतमां वाघ सिंह संयोग जो... 
झडोल अ्रासन ने मनसा नहि क्षोभता... 
परम मित्रनो पाम्था जाणे योग जो... 
---अपूर्य अवसर एवो क्यारे आवशे ?? 
अद्दी ! ऐसा धन्य अवसर कब 
आयेरा कि में स्मशान में अकेला जाकर 
चैतन्य के ध्यान में लीन होऊँगा! जगत 
में मु्दे को तो लोगा 'ओो...ओ...! 
करके रोते हुए स्मशान में ले जाते हैं 
और वहाँ जला देते हैं;--परन्तु मैं तो 
अकेला अपनेआाप नित्यानंद स्वरूप में 
मस्त बनकर चैतन्य की लगन से 
५$...३० रखता हुआ स्मशान सें जाकर 
देह से भिन्न आत्मा का ध्यान करूँ... 
*$# के पघाच्यभूत क्ानानंद परमत्रद्म 
पेसे भगव/न शुद्ध आत्मा को ध्यान में 
लेकर ऐसे निज चेतल्य स्वरूप को 
जागृत करता हुभ्रा, स्मशान में मोह 


को मुर्दे की भाँति भस्म कर दूँ।-- 
ऐसी दशा श्ाने से पूजे हस बात को 
समभकर उसकी भावना करने में भी 
झलौकिक आनंद झकझोर निजरा होती 
है। इस भावना में एक की एक यात्त 
पुनः पुनः झाये तथापि पुनुरुक्ति दोष 
नहीं लगता, जिसे जिसकी लगन लगी 
हो वह उसकी भावना बारम्बार करता 
रद्दता है। जगत के अज्ञानी जीव विषय- 
कषाय की भावना को बारम्वार भाते 
हैं ओर यहाँ श्रात्मा में स्थिर होने की 
बीतरागी भावना बारस्वार भाते हैं। 
घर्मी जीव वीतरागी चारित्र की 
भावना भाते हैं किः--भरद्दो ! जहाँ सिंह- 
थाघ चिंघाडते हों ऐसे भयानक थन में 
--एकाकी आस्मस्वरूप में कब विच- 
रंगे! निर्भवरूप से श्रडोल आसन दो... 
और सिंह-चीते शरीर को खा जायेंगे--- 
ऐसा विकरुप तक सन में न हो...इम 
तो अंतर की सहजानंदमय चैतन्य- 
गुफा में रहनेवाले अ्रूपी आनंदकंद 
हैं...हमें कोन खा सकता है --कौन 
काट सकता है? यह जह शरीर हमारी 
धघस्तु नहीं है; देह से भिन्नत्व जानकर 
उसका महत्व छोढ़ दिया है। सिंदद 
झाकर शरीर को खा जाये, तो हम 
जिस शारीर को छोड़ना चाहते हैं (जिसका 
ममत्व छोड़ दिया है) उसे बह ले जाता 
है; इसलिये वह हमारा मित्र है। वास्तव 
में तो मुनियों को चेतन्‍य की ल्ीनता 
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में ऐसी थीतरागता हो गई है कि देह 
की ओर का विकएप भी नहीं उठता। 
+-अहो ! ऐसी आत्मभावना करके 
संत निज स्थरूप में स्थित हाँ वहाँ 
जगत का देखने को कहाँ से रुके ? 
--ऐसी अशरीरी चैतन्य स्वभाव की 
भावना के बिना धर्म नहीं हो सकता। 
अशरोरी चैतन्य को भावना भाने से 
भव का श्रभाव दो जाता है। पर को 
भावना करने में तो भाई ! तेरा अनंत- 
काल व्यतीत हो गया.. अब, ऐसे निञञ- 
चैतन्य की मद्दिमा जानकर उसकी भावना 
सो कर! उसकी भावना से तेरे >»व 
का अन्त आजायेगा। श्री शाॉतिनाथ 
भगवान ऐसी भावना भाकर मुनि हुए 
उसीभ्रकार प्रत्येक जीव को स्वयं भ्रपनी 
शक्ति के अनुसार भावना भाना चाहिए। 
ऐसी भावना में सबको साथ देने जेसा 
है--ऐसी भावना का अनुसरण करने 


जैसा है। 


अद्दो ! चेहल्य की भावना भाकर, 

बन में जाकर उसका ध्यान करें और 
उसमें ऐसे लीन हो जाएँ कि स्थिर 
बिम्ब देखकर शरीर के साथ थन के 
हिरन खाज खुजाने के लिये अम से 
डूँढड जानकर अपने शरोर को घिसते 
' हों ऐसी स्थिति में कब होंगे? 
ऋहुस तो आनंदकंद हैं? ऐसे भानपू्लक 
स्वभाव की भावना भांकर, राग को 
नष्ट करके शांतिनाथ भगवान वीतरागी 
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भुनि हुए; सुख-दुःख में समभावी हुए; 
स्व प्रकार के उपस्ों में समता की 
भावना भांकर--अर्थात्‌ उपसरों को 
डपेण्ा करके--निज चैतन्य में लीनता 
से ऐसी मुनिदशा हुईं। वन-जंगल में 
एकाकी विचरण करनेवाले भगवान को 
बाह्य संयोगों का कोई दुःख नहीं था; 
वे तो आत्म! के अतीन्द्रिय आनंद की 
मौज में लीन थे। सुनिदशा में दुःख 
नहीं हैं, मुनिदशा तो पूर्णानन्‍्दस्वरूप 
सिद्धशशा का साधन है; इसलिये 
पुर्णानन्द दुशा के साधनरूप उस मुनि- 
दशा में भी सिद्ध भगवान जेसे श्रानंद 
का अंशतः अनुभव दोता है। सम्व- 
ग्द्शन-ज्ञान-चारित्ररूप मुनिदेशा तो 
स्वयं दुःखों के नाश का कारण है, तब 
फिर वह स्वयं दुःखरूप केसे होगी! 
जो चारित्र को कष्टदायक या दुःखरूप 
मानते हैं उन्हें मुनिदशा! का भान ही 
नहीं है-चारिद्र का तिरस्कार है। बाह्य 
संयोगों का दुःख संतों को नहीं है, 
संतों को तो स्वभाव को अपूर्व शांति 
का वेदन है। 

भगवान को जो चारित्रदेशा प्रगट 
हुई वह किसी बाह्य क्रियाकाणइड से 
प्रगट नहीं हुई है, परन्तु आस्मा में 
लीनता से ही प्रगटी है। भात्मा का 
जारित्र बाह्य वेश में या शरीर की 
दुशा में नहीं है; अरे! पंचमहात्रत के 
शुभराग में सी वास्तव में झात्मा का 
आारित्न नहीं है; परन्तु अंतर में त्रिकाली 
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चैलन्यनाथ अनंत भानंद की खान है, 
वह फंटकर उसमें से घारित्रदुशा प्रगट 
होती है। चैतन्य में एकाग्रता से ही 
आारित्र भौर केवलजान प्रगट होता दे । 
चारित्रवृशा प्राप्त करनेवाले मुनि को 
प्रथम तो ध्यान में स्थिर होने पर सातवें 
शुणस्थान की अप्रमत्तदशा प्रझट होती 
है; उस समय तो “मैं मुनि हूँ, भ्रथवा 
में ध्यान करता हूँ!"-ऐसी राग की 
बृक्ति भी नहीं होती । अन्तमु हूत के 
पश्चात्‌ छुठवं गुणल्थान में पंचमहा- 
बतादि की बृक्ति उठती है। मोकमार्ग 
में ऐसी ही स्थिति है कि मुनि को 
प्रथम अप्रसत्त दशा हो, गुणस्थान श्रेणी 
में प्रथम साक्षवोँ गुणस्थान आये और 
हत्परचात्‌ छुठवाँ गुणस्थान आता दे । 
मुनियों को प्रमत्तदशा एकसाथ अधिक- 
काल तक नहीं रहती परन्तु शभ्रप्रमत्त 
दशा का निर्विकल्प अनुभव बारस्वार 
होता ही रहता है। 

मुनिदशा में आत्मा स्वयं चारित्र 
में लीन हो जाता है; 'भ्रात्मा ही आरन- 
ज्दुमय हो जाता है...आनंदकंद चिदा- 
ननन्‍द्‌ स्वभाव में लीन होकर आत्मा 
'सम सुख-दुःख़” हुआ उसके फल में 
वह अक्षय सुख को प्राप्त करता है। 
देखो, मोह का नाश करके 'सम सुख- 
दुःख' झ्र्थात्‌ वीतरागभाव हुआ वही 
मुनि का चारिनत्त है और अक्षय सुख 
की प्राप्ति ही उसका फल दे; बीच में 
राग झाये वह चारित्र नहीं है और 
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स्वर्ग की प्राप्ति हो वह चारित्र का फल 
नहीं है। स्वर्ग का भव हो वह तो राग 
का फल्ष है; राग छेदकर वीतरागी चारित्र * 
के फल में मुक्षित होती है। 

जगत के अज्ञागी अीव स्वर्गादि के 
हन्द्रिय-सुख में सुख को कल्पना करते 
हैं और उसके कारणरूप शुभरास में 
धर्म की करुपना करते हों--यद दोनों 
मिथ्या कक्पना हैं। स्वर्ग का माना 
हुआ सुर वह सल्‍ू्चा सुख नहीं है आर 
शुभराग धर्म नहीं दै। वास्तव में स्वर्ग 
में सुख या राग में घमम भगवान ने 
कभी कहा ही नहीं है; परन्तु वीतराग- 
भाव से आत्मा में से प्रमट द्वोनेवाला 
सुख ही सच्चा सुख और धर्म दें। 
माह्य सामओ में तो भगवान को पहले 
चक्रवर्ती का राज्यवैभव था, तथापि उसमें 
सुख नहीं है--ऐसा भगवान ने जाना 
था, इसलिये उसे छोश्कर चल्ले गये। 
यदि उस पुण्य के फल में सुख होता 
तो भगवान डसे क्यों छोड़ते ? भगवान 
ने तो उसकी ओर का राग छोड़कर 
भात्मा के अक्षयसुख की साधना की। 
ऐसा पूर्ण सुख प्राप्त करने के पश्चात्‌ 
भगवान को अवतार नहीं होता। देखो, 
बह भगवात्र का चारित्र ! इस चारित्र- 
दुशा के पश्चात्‌ भगवान को भद नहीं 
होता। भ्रद्टों | भगवान का मार्ग तो 
देखो. .अप्रतिहतरूप से सीधा केवल- 
शान! अंतर के चैेन्यसार्ग पर पहुँचे 


वे पीछे नहीं छोटते। 


देपदा में दो प्रहितरिम्य देकछ़ा भी 
शांकिनाध भगवान को वेरास्य हु 
और “# नमः सिद्धेम्प!--हसपकार 
सिद्धू सगवत्तों को तमस्कार करके स्व 
दीडित हुए। परचार आयाष्याव में 
लोन होने से सिद्तमान चेतस्प पिथद 
मे से क्रीतम्थिप परमानंद का अचुभव 
और अ्प्रसतदशा हुई तथा अनः- 
पर्याय काम अ्गट हुआ सति 
घत्-अरवधि--यद तीन कान भौर 
जाति-सरण कान तो थे ही; धुन 
"शांत मन!पर्ययज्ञान प्रभट हुआ। बहाँ 
ते भगवान के दीक्षा कश्याशक का 
स्थापनानिरेष से दृश्य दै..,किम्शु. जब 
सासात्‌ तीथंकर भगवान का दीक्षा- 
फश्याथक दीतवा होगा उस अर्संग की 
दशा केंपी द्ोगी ! उस प्रत्यक्ष कश्याश- 
काल की महिमा हु से केले कही 
जाय !! झद्दों ! ! जो बकबती थे, काम 
देव थे झौर तीर्थंकर थे, उन्होने जब 
दीक्षा क्री होगी उस समस की बेशग्म 
दशा की और उस मलंग की क्या बात ! 
घस्प पद, काज्ष...भौर चन्‍्द भरह भाव... 
हुह ज़यड़ में सवोक्तम जिन का डुय 
या, डसस भोग था, झौर धीपंकर हैं-न- 
पुसे क्ॉक्धाप सगभान जारिभ्रदशा पारण 
करके भ्रभ्रमसदृक्षा से ऊूक्ष रहै हैं... 


मुभष में ऐसे ज्वीम दौजांते हैं. भावों 
सिद्ध बैठे हों...पेसी संगवान की दशा 
है। ऐसी चारियदशा इंससमश तो प्रसिद- 
रूपए से महाविदेद देश में है..._ुससमप 
यहाँ ऐसी दरार के दंग के झाग्य कहाँ 
से हों परन्तु बह दशा किये त्रिना 
किसी की सुक्ति सहों होती। 

प्रभम तो झुदू भात्मा के भाव 
हारा सिध्यात्य का क्रथ किया, और 
पश्चात्‌ राग इंच को नाश करके भ्ाध्सा 
परम सुख-दुःख! हुआ; इसलिये किसी 
अनुकृज या प्रतिकृत् संयोग में 'घह टोक 
श्रौर यह भठीक'--पेसा विषम साद 
नहीं होता; चैतन्य के क्रमुभव में धानंद 
की क्ीनता में कहीं सुख्र-दुःख को दृत्ति 
नहीं होती इसलिये समभाद से (राग- 
हेष रहित बीशराग भाव से) प्रेतम्प में 
सीवता द्वारा जीव अमण्यभाव में परि- 
शमित होता है; उसका भाम धचारित्र- 
दशा और मुनिएद हे । देसे आरित्र- 
पाक! जोग प्रतपकाज़ में मुक्ति का 
अशयसुख प्रात करता है। 

शॉतियवाय भगवाल ते देसी सारिश 
दृशा प्रगट की और केबश्क्ात प्रगट 
करके इत्थप सुर को भाप्त किया; केनल- 
शान भाप्त करने के पश्चाद दिश्यण्यति 
सिरी। शाॉंविगत्म ममबान की सा को 
झाॉँति थी, और पर को शांति का उपदेश 
देते थे। क्या इपदेश देते थे बह भाते 
कहा शापेसा। 
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शाश्वत सुख का मार्गदशक मासिक-पत्र 
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आता व परम शदम्जआाबव की. श्रद्धा, झाल आर 
परम स्विस्ता दारा पर्याय यो जी शाद् भाव प्रगट होता 
है वह मोक्ष का कारण है। आत्मा का परम शुद्र र्भाष 
है। अंडा है; प्रण्य-पाप भोला विकार भाव है, वे 
याँग्य है है दोनो आाब अशुद्धभाव के पक्ष हैं, उससे 
चंमा नेहा हीना । धर्मा नो आना के शुद्धभाव से दोता है। 


- नियभमार अबवना से | 


'ज्स्त्मंगवह अष्मापरटर 
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जनस्वाध्याय मन्दि: >मोनगढु मोंगष्ट 
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प्रौद-वय के ग्रहस्थें के लिये 
जैनदरशन-शिक्षणवगे 


प्रतिवक'ं की तरद् इस ब्ष भी श्रावण शुक्र २, शनिवार ताः 
३१-७-०४ से भाद्रपद कृष्ण १०, सोसयार ताः २३०८-०४ तक 
श्री जैन स्वाध्याय मन्दिर टूर्ट की शोर से सोनगढ़ में जैनवशंन 
शिक्षणवर्गा प्रारंभ होगा। तत्वक्षान का प्रारंभिक अभ्यास करनेवाले 
जिज्ञासुओं को इस वर्ग का शिक्षण बहुत वपयोगी दे । जिन भाईणों 
को इस वर्गों में सम्मिह्ठित होने की इच्छा हों वे अपने आने को 
सूचना सेजकर समय पर उपस्थित हो जाये । 


भ्री जैत स्वराष्याय मन्दिर सेनगढ़ 


(सौराष्ट्र ) 





लघु जनसिद्धान्त प्रवेशिका 


यद्द पुस्तक तस्वक्ञान के प्रेमी प्रत्येक जिज्ञाप्ठुओं में प्रचार योग्य 
होने से शीध्र मंगाकर तरब-रदहसय के उत्तम अभ्यास करने का छाभ 
छीशिये । 


मु० ०० व्रं>० 

[२० बुकसे ज्यादा संगाने पर प्रतिशत २०) कप्तीशन। 
..प्राप्स्थान-जैन र्वाध्याय मंदिर ट्रस्ट, 
सोनगद : सोराष्ट 
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वीतसम मसुद्गित जिन-मतिमा 


| भ्रगवान की व्यवहास्स्टुति कैसी होती है और उसका निमित्त कसा 
होता है १ ) 


«४ ब्यंट:.... 


वेश भगवान का परम भक्त... 

कि कि घर्माप्मा...जिसे  भ्रारमा का 
भान है वह अंतर मे बोतरागी स्वभाव 
के आतिरिक्त रागादि क्रिसी भाव का 
झादर नहीं करता और का में निशि- 
खकप से भी मीशरागी प्रतिमा के आति- 
रिक्त भम्य कुवेधादिक का अदुसान श्रहों 
करता। श्री जिनेम्हू श्रगवान की फ्रेति- 
माजी की खुव्ा मं एकदस वेरास्यता 
दिखल्ााई देना ब्राहिए...कायक जिम्ब 
श्रीवरागी मुत्रा होता चाहिए...जिसकी 
अदा देखते हो ऐसा लगे छरि माततो 
अनंतकझ्ान, भनंतदशन, अतस्तआनंद 
और धर्वतबल में कीनता से भगवान 
तृष्त-तृप्त दो |--पैसी बीतरागी प्रतिमा 
होना चाहिए। यद्यपि बीतरागभाव 
अपने को अपने /ें से ही निकालना है 
किल्मू जब खमसुग के समय बा 
3 जाये पर हब लिमिशुकृप द्ेसी फी 


बीतरागी जिनमुत्रा ही होती है । भग- 
थांग बीतराग हैं, उनकी प्रतिमा पर 
शज्ञार नहीं होता, उनके आधार नहीं 
होता । भगवान की सुद्रा वो. परम 
डउपशम रस में कूलती है...जिसे देखते 
ही शायकस्ममावी भआाग्सा स्मरण सें 
थावा है। भगवान का पसा स्वरूप 
पद्धिचाने ज्रिना भगवान के प्रति सच्ची 
अऋष्कि नहीं उच्चलती। जिसमे जीघन में 
कभी बीशराग अग्रवान को न तो बेखो 
है झौर न जाना है उसे सच्णी मक्ति 
कहीं से भ्ाप्रेगी !.पह्िचाने बिज्ा किसकी 
अक्ित करेगा ? वह सगत्ान को भअक्ि 
के नास़ पर शुभराग्र से जुगब बेच करेगा, 
परन्दू उसे कम नहीं धोगा, छंटार ले 
इिटक़ास जड़ी होगगा। 

भड़ाबाव को देख़कड़ झन्कर में बीत- 
हीए झा का ज्मरण कौन ऋोगा-! 
पर ख्ित्ले आस में,पलएगी आकान 
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रत पर | 


६८ डे 
का निरए॑य किया होगा। अल्प भाणी 
आत्मा को केवल्ली भगवान जैसोंसांझात्‌ 
ह नहीं देख सकता, कि. तु भ्न्तर में स्थानु- 
अब से अहत्सा के स्वभाव का निःशंक 
निर्याय' बराभश कर सकता है। भौर वह 
जोव भगवान की शांत-मुद्रा देखकर 
शाव्सा के स्वभाव को स्मरण में लाता 
है। हस समय मह्दाविदेद छेत्र में श्री, 
सोमंधर परमात्मा साज्षात्‌ विराजमान 
है, बदाँ भो छुद्यस्थ को उनका आत्मा 
इष्टिगोचर नहीं दोता, किन्तु निधिकारी 
शांत देद्द दिखलाई देती है, उसपर 
से भगवान की वीतरागता का अनुमान 
हो जाता है। समवशरण में खुबर्ण का 
लिदासन,. गंधकुटी और. कमल 
होता है, उससे भी चार शभअ्रगृूल 
डपर आकाश में निशालम्बीरूप में 
भगवान विराजमान होते हैं। जिस- 
भ्रकार भगवान का आत्मा पभिरासंवी 
है, उसीप्रकार उनका दिव्य परमौदा- 
रिके शरीर भी आकाश में निरालम्बी 
रूप से जिराज़मान होता है। सगवान 
के शरीर पर वस्ध नहीं होते, हाथ में 
शास् था मर «हों ही. बगल में 
सी नहीं होती; भौर भगवान का शरीर 
परम ओ<रेक दै, उसमें रोगादि भहीं 
होते, अशुत्ति नहों होती, चुधा वा अपहा- 
शदि नहीं होते; सुअ/ पर भथ, शोक 
या होस्प मी नहीं होतां। एकदम शांड 
सिरविकारी बीतरागीं ध्यानस्थ भुत्रा होती 


न्‍्फ्जर 
पी 


च् 7 ८8 


कक आत्मधर्न $ १११ 


रा 

8 चेक 
है। और इच्छा के बिना सहज दी 
सर्वाग से दिव्यध्यनि खिरती है, उसमें 
सब पढ़ायथों के स्वरूप का कथन आता 
है ।-ऐसे भगवान को देखने से चैत- 
न्‍्यविस्म आत्मस्थमाव लक्ष में आता 
है कि अ्रहो! ऐसा मेरा आस्मस्वभाव। 
इसपकार  अविकारी श्ात्मस्यभाव का 
स्मरण और बहुमान होने से संसार 
का स्मरया भूल जाता है भर राग की 
रुलि दूर हो जाती हे (--हुखका नास 
अगषान का सच्चा स्तवन हैं | ऐसे भान 
सहित धर्माव्मा के, वीतराग संगवान 
की प्रत्त्माजी आदि की भक्ति का शुभ- 
राम भागे उसे व्यवहारस्तुति कहते हैं। 
उस व्यनहारस्तुति में भी निमित्तरूप से 
बीतरागी जिनबिम्ब द्वी दोता है| राग- 
सहित-कुदेधादिक की भक्ति करे उसे तो 
द्यवद्दाररस्तुति भी नहीं कहा जा सकता, 
अह तो मिध्यांत्व है । 

--यहाँ कोई अज्ञानी ऐसा पूछे कि 
--व्यवद्धारमय को तो श्रसत्याथ कहा 
है और भगवान का शरीर तथा प्रसिसा 
लो जड़ है; फिर उनकी स्तुति किसकिये 
की जाये *! उससे आजाय भगबान 
कहते हैं कि अरे मूढ़ ! हसने ध्यवंहार 
मय को सर्वधा असत्याथ नहीं कहा 


' है। सॉजक जोव को जब बीच में शुभ- 


शाग ग्राता सब कभी कभी भगवान 
की और कर जाता है; वहाँ अश्बस्थ 
ओबद को अब्ना भसरवान का 


शअषादड : २४८० 


झाप्मा केवशी की भाँति प्रत्यक्ष 
दि्खिलाई नहीं देता, शरीर दिखलाई 
देहा | वहाँ जिसके ध्न्तर में वीतरागी 
मुद्रा देखने से झंतरंग में झात्मा के 
घीतराय स्वभाव का नियंग होता है। 
-“हसप्रकार साधक जीव को परमाथे 
के भानसहित व्यवहारस्तुति भी बीज में 
होती हैं; उसका जो सर्वथा निषेश् करे 
वह अज्ञानी है, और जो उसी को घमे 
मान ले तो वह भी अज्ञानी है। इसमें 
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पैसा नहीं समझूगा चाहिय्‌ कि प्रति- 
भादि परपदारों के कारश जीव को 
शुभराग होता है। परपदाथों के कारण 
शुभराग नहीं होता, किल्‍तु साथक को 
कापनी योग्यता के समय उसप्रकार का 
शुभराग होता है भर उसमें बीतरागी 
जिनविस्वादि योग्य निमिश्त होते हैं--- 
ऐसा समझना चाहिए। 


(प्रद्यन से | 





आत्मार्थी का विचार और उद्यम 
आत्मार्थी जीब अतर में ऐसा विचार करता है कि--अरे ! 
अल्पकाठ का जोवन, इसमें मुझे अपने आत्मा का ही काय करने 
जैसा है। संम्यकूद्शन के बिना जीव को कोई शरणभूत नहीं 
है, इसछिये मुझे तर्वनिर्णेय फरके अपने आत्महित का प्रयोजन 
सिद्ध कर छेना चाहिए -ऐसा विचार कर सांसारिक कार्यो की 


प्रीति कम करके चेतन्य के 


निर्णय का च्यम करता हें, 


उसोमें अंपना हित भासित हुआ है, इसलिय वह काय 
करने में प्रीति ओर दूष॑ं पूर्वक उद्यम करता है। इसप्रकार अपने 
आत्मकायं का भ्रद्दात उल्हाख हाने से निरतर उसका उद्यम करता 
हो रहता है। मे दूसरों का सुधार दू--ऐसे विचार में युक् 
नहीं होता, किम्तु में तत्व को समझकर अपने आत्मा का इस 
भव अमण में से उद्धार करूँ--ऐसा विचार कर उसीडा उद्यम 
फरता है ।--'काम एक आत्माथथ का अम्य नहीं सन रोग | 





सम्यक्ती को 'अंतवषट 


अ,काद्ाक्ष से सिलाई में मर्कले 


दी होती; 
हुए कीर्द मे सब कुल किया है; अनंत- शत हि अंक: रे भर 
ढकर अहान राजा झोर देव हुआ; ग्रोर सदस्य प्रम्त अभेद 


ग्रारकी तथा पशु भी धनतरदार शुझा 
कत्तपदलपु झपने आऑश्मां का शुद्धस्ववूप 
स्प्रा है, यह बात कभी तहीं समझा । 
संसार में अशानियों को स्तर छ्रु्ढभ है, 
--एकमान्न आत्मस्यथभाव को ससझ ही 
दरम दुल्ल॑स हैं। इसलिये श्री भाचार्य- 
देध कहूणा करके उस शुद्धआस्मा का 
पृकध्वरूप दर्शाते हुए कहते हैं किः--- 
अहो ! जिसे जीवों ने कभी नहीं 
देखा है ऐसा आत्मा का पर से मिद्च 
शुद्ध एकश्य शा्यकेस्वैप में ध्रपणे अफ़्भे- 
देभव से बतल्ञप्ता हूँ | जीवों को अनंत- 
काछ, से 
यह 33 #&/2072% २०५ ए । 
सु उसे प्रमाण करना । हस देह-सस्दिर 
में रैंहनेवाशा पर॑न्तु दैह से एयक भग- 
बान ऋरमा शायकर्मूति है, कणिक रास- 
देष शो अमृता हैं--मांशवान हैं, थे 
स्वभाव के साथ एफम्रेक नहीं हुए हैः 
इसकिये उद् राय-हप से रहित एकाकार 
शापककब भाढू, की प्रतीति झुरो!। झूद 
दृष्टि से देखने पर आरमा एक कायक- 


बुक , आपकराव ही प्रकाश-सान है; खेद . 


आप्मस्थभाव का अन्नकस्थन कमी नहीं 
छूटता; उनके ,परिणमन में स्वभाव और 
पर भाव के ब्रीच्च का भेदुज्ञान सहदेव- 


» प्रवर्हदसान रद्ववा; राग होता है उसे 


बाते वहाँ, 'यद जो राग है सो में $, 
“ऐसी अ्राप्मसुद्धि नहीं होती परन्तु 
'में अखणड चेतन्थस्वभाव हैं'--ऐेसी 
अख़राड इष्टि रहती ते ।--हसका नास 
सूता्थ का आश्रय अथवा शुद्धनय का अघ- 
क्म्बन है। युद्ध था विषय भोगादि के 
पिपर्वरिणासो के सैसय भी अंतर की 
निवथिककप दृष्षिट में से धर्मी को अमेद 
परेतन्थस्करूप का आश्रम करी नही छूटता, 
इसकी अ्रतीति दूर त्इी होती; उपयोग 
में मज़े ही सदेज़ निर्विकश्यता न रहे, 
और राग या प्रर की कोर उपयोग दो, 
परन्तु साधकजीद की दृष्टि में तो 
कभी भी अमेदस्वभाष का अ्रधत्नस्तन 
छूटकर भेद की प्र्धानता नहीं दोती । 
सुलाधिश्वभाव की दॉष्टि हाँ से+दन्द्शंन 
है; थाई बंद इष्ट छूट ओंधे तो सम्य 
गरदृशिय बंदी रहेंता;--ुसेककिर भूताय- 
संबमोन के शाप्रय से ही सम्दिदध्टि 
फंस है | | सृ 
(--भी भाव्नस्‍्त भ-पुतिष्काशपृहोत्सव 
के प्रवचन से] 


है किक अनेकान्संबृति मेगवान आत्मा की 


कुछ शक्तियाँ ् 
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अंमृकृचितं-विकासखशक्ति 


शेर और काछ से अमंयौ- 


दित एसे चिहट्ठिंठासस्वरूप अस 'कु- 


घित-विकासत्व नाम की शक्ति है; 
यह दशाक्ति भी आत्मा के ज्ञानसात्र- 
भाव में सार्थ ही परिणमितर होती 
है। सकीचरहित विकास ही--ऐसी 
चैतन्य का विलास है। अखुक द्षेत्र 
ओर अमुझ काछ को जाने ओर 
उससे अधिफ न जान सकें---ऐसी 
कोई मर्यादा चेतन्व के विकास में 
भहों है । बेतन्य का इतना विकास 
होता है कि उसमें किलित्‌ भी 
संकोच नहीं रहता; अभ्योदित्तकाछ 
ओर अमर्यादित श्ेत्र को भी वह 
जाम केशा हे---शेसा अस  कुबित- 
बिकासंह प पेतन्यश्वभाव हे । आया 
भें अनाहिौअनस ऐस्रा खभाव है 
कि उसके जैकम्यक्कास में अख्ोदा 


नहीं है । अमुक क्षेत्र ओर अमुक 
काल को जान छेने के पश्चात्‌ अब 
विकास बच्ध होओ--एसी भीमा 
उसमें नहीं है । आत्मा स्वयं भक्के 
ही अमख्य प्रदेशी है, परन्तु उससे 
कहीं उसकी चेततन्यशक्ति का विछास 
मर्यादित नहीं हो गया हे; असग्य 
प्रदेशों होने पर भी अनतानत असम: 
यांदित क्षेत्र को जाने--ऐसी सकी 
शक्ति है । क्षेत्र से श्रम तप्रदेशी या 
सब दयापक हो तभी उसकी अनत- 
शक्ति कडकायेगी--ऐसा नहीं है । 
स्वयं अप्पक्षेत्र में रहकर सर क्षत्र 
को जान लेता हे तथा एक समय 
में ठोनकाछ में जान केता है; जानमे 
में कहीं संकोच नहीं डोता--फेशी 
अस कुलित -विकासरूप आक्ति भात्श 
मैं सदेव हे । कोकाछोक में जिसे 


$ उभर : 


शेय हैं उनकी अपेक्षा अनत गुने 
होते तो उन्हें भी जान लेने की ज्ञान 
को असीम शक्ति है। जिसका 
स्रभाव ही जानने का है, उसके 
जानने में क्षेत्र या काछ की मर्यादा 
नहीं होती । 


आत्मा जानता है अपने अस- * 


रुय प्रदेश में, परन्तु जानता है 
अनत क्षेत्र को! उसीप्रकार बह 
जानता एक ही समय में, परन्तु 
जानता है अनंत अमयोदित कारक 
को। देखो यह चैतन्य का विछास। 
इस चेतन्य विलांस को कोई बंधन 
सें नहीं रख सकता । जैसे-किसी 
मनुष्य को जेल में बन्द किया दो, 
परन्तु वह मनुष्य जे की कोठरी 
में घेठा-बैठा अपने ज्ञान में बाहर 
के पदार्थों को आने--तो क्या उसके 
ज्ञान की कोई रोक सकता है ९ 
तुझे जेछ में ४नन्‍्द किया है इसलिये 
तुझे जेल के बाहर का ज्ञान नहीं 
करने देगे--इस प्रकार क्‍या कोई 
उसे रो सकता है? उसीप्रकार 
जआात्मा के अपार झानविद्धास को 
कोई रोक नहों सकता; उसे य घन 
में जहीं रखा जा सकता। अमुक 
झेत्र तथा अमुक काठ को आनते 


आत्मघर्म : १११ 


जितना द्वी विकास होता है और 
उससे अधिक नहीं होसकता--ऐसा 
मर्यादित स्वभाव नहीं है; परन्तु 
अमर्यादित रूप से सव्षेत्र और 
सर्व काल को जाने ऐसा स'कोच- 
रहित विकास होने का आत्मा का 
स्वभाव है। अल्पक्षता और अल्पवी- 
यौदि संकोच रूप रहने का आत्मा का 
स्वभाव नहीं है; शक्ति का परिमित 
विकास रहे--ऐसा उसका रवभाव 
नहीं है; परन्तु असंख्य श्रदैश में 
ओर एक समय में पूर्णा अप्रयोदित 
केववल्शान तथा अपार वीय॑, आन- 
न्दादि विकास को प्राप्त हों--ऐसा 
अमर्यादित आत्मस्वभाव है। 


देखो, ऐसी अमयौद्ित शक्ति 
का पूर्ण विकास किसके आश्रय 
से प्रगट होता है। निमित्त का, 
बिकार का या मयोवित पयोय का 
आश्रय करने से अमर्योदित स्रामर्थ्य 
प्रगट नहीं होता, परन्तु उल्टे पयाय 
का सामर्थ्य सकुचित हो जाता है। 
आत्मा का शत्रिक्काऊ अमयादित म्व- 
भाव है उसका आभ्षय करके परि- 
जमिल दोने से पर्याय में भी अम- 
थाँदित चैतम्यशक्ति व्यक्त रूप से 
सछलती हे, प्रटट होती है। प्रभम 


अपाडू. : २४८० 


ऐसे निश्रस्वभाष की प्रतीति करना 
बह धर्म का प्रारभ्म हे। वर्तमान 
पर्याय में अल्प विकास होने पर 
भी द्रव्यसन्मुख दृष्टि से अपने पूर्ण 
विकास होने रूप स्वभावसामध्ये 
की प्रतीति फरना सो सम्यग्दर्शन 
है; ओर अपने पूर्ण सामथ्यं की 
प्रतीति न करके, पर्याय के अल्प 
विकास जितना दी अपने को मान- 
कर वहाँ अटक जाना बह पयोय 
मूढ़ता का मिथ्यात्व है। 


अज्ञानी जीव आत्मा को निर्मो- 
लय, तुच्छ ओर सामथ्य॑द्वीन मानते 
हैं; उन्हें आचाय देव आत्मा का अपार 
सामथ्य रूप स्वभाव बतढाते हैं कि 
देख भाई! तेरा आत्मा इस अल्प 
सामथ्यं जितना द्वी सकुबित नहीं 
है; परन्तु सकोचरहित अपार विकास 
हो---ऐसा तेरे आत्मा का अधित्य 
सामरथ्य' है। आत्मा के प्रदेश तो 
अस रूप हैं इसलिये टसका स्ेत्र 
मर्यादित है; पर तु मयोदित क्षेत्रवाला 
होने पर भी उसके आान में 
क्लेत्र फो जानने फो ऐसी कोई 
मादा नहीं हे कि अमुक श्लेत् 
तक ही जान सके! उसके चैतन्य 
सामथ्य' का ऐसा भमयोंदिव विकास 


+ ७३ : 


है कि बादे जितने श्लेत्र का और 
जाहे जितने काछ का ज्ञान करने 
में उसका कहीं सकोच नहीं होता, 
मर्यादा नहीं आती और न थकावट 
मालूम होतो है। अधिक जाना 
इक्षल्िये ज्ञान थक गया अथवा कान 
में सकुचितता हुई-ऐसा कभी नहीं 
होता; आत्मा का चेहन्यस्वभाव 
सकोच रहित है। अपने चेनन्‍्य 
विकास से लछीछ/मांत्र में तीन काल 
-तीन छोक को जान के आर साथ 
ही अपार आन द का उपभोग फरे-- 
ऐसी अद्भुत चअतनन्‍ध विदास की 
मोज है। अज्ञाती मूह जीफ बाह्य 
में विषय-कपायादि में सोज़ मान 
रहे हैं, परन्तु वह . आकुलता 
है--दुःख है; उन्हें अपनी ७८,>व्य 
चैतन्थभोज की रूपर नहीं है इस- 
ढिये वे बाह्य इन्द्रिय-विज्यों में मोज 
को कल्पना करते हैं। ज्ञानी ता 
जानते हैं कि भेरे चेतन्यविलास में 
ही मेरी मोज है; वे थाह्या इन्द्रिय- 
विषयों में स्वप्न में भी मोज नहीं 
मानते । 


जतन्य का विकास कैसा है? 
सकोसरहित अमर्यादित उसका 
विकास है; अमुक ही जान सके-पेसी 


*$ डड :॥ 


फडकी मर्यक्‌ नहीं हे; ओर चैतम्य 
का जो पूर्णा विक्ाल् प्रगट हुआ 
कह फिर ऋभी स कुन्रित नहीं होता। 
जात्मा को स्वभावरदाश्ति को काछ या 
पेश्वकी मर्यादा नहीं हे। पचमकालछ 
है ओर मरत्षेत्र दे इसलिये आत्मा 
की स्वभावशक्ति में कुछ स कुचितता 


भा गई-ऐसा नहीं हे; स्वभाव * 


खामध्य प्रिकाढ एकरूप है। बेतन्य 
के विठास को क्रिसी क्षेत्र या काल 
की मादा में नहीं बांधा जा सकता । 
ओ क्षेत्र या काछ की मर्यादा बांधता 
है वह चेतन्य तत्व फो बन में 
डालता है । 'चेतन्यतस्व का जमयो- 
दित विदछासरूप असर कुचित-जिकास 
स्वभाव है, उसका तो कहीं नाश 
नहीं होख, वह लो इस समय भी 
प्रत्येक आत्मा में हे; परन्तु जो उसे 
नहों जानता उसझोे खसार प्ररि- 
अमण दोता है। 


थ्रद्दाँ इन शक्तियों का वर्णन 
करके ऐसा बतलाना है कि झान- 
मात्र आत्मा में यह समस्त शक्तियाँ भी 
साथ हो विद्यमान हैं इसलिये आत्मा 
को “हानसात्र” फहने से एकान्त 
नहीं दो जाता, परन्तु अनेकान्त 


अप्प्रपर्म: 
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क्राम्ामरर्ति आरा को महित्रानकर 
सम्नढ़ा भाभय केम्े से मोक्षमार्प 
प्रगढ होता है शोर इसकी समस्त 
प्रक्तियाँ मिमौछरूप से परिणमित झेने 
छाती हैं| इन स्रमस्त शक्तियों झरा 
झ्लायक स्वरूप आत्म! ही छक्षित दोता 
है, इस छ़े भिन्न श्रन्य कुछ रक्षित 
नहीं क्षेत्र; क्‍यों कि आत्मा स्य॑ 
हो अनंतशक्तियों का पिण्ड है। 
ऐसे अनेकान्त स्वरूप आत्मा को 
जानना ही जिननीति है| देखो, यह्‌ 
जेनधर्म' को छोकोत्तरनीति ! आगे 
२६५ ये कछुश में कहेंगे कि-ऐसी 
अनेकान्तात्सक वस्तुत्तत््वकी व्यवस्थिति 
को अनेकान्त के साथ सम्बन्ध 
रखनेवाल्ली दृष्टि द्वारा स्वयमेव देखते 
हुए, स्याद्राद की अत्यन्त शुद्धि को 
जानकर, जिन्ननीति का अर्थात्‌ 
जिनेश्ररदेव के मार्गों का पलक घन 
न करके, सत्पुरुष ज्ञानस्वकृप होते 


हैं। 


#ह्ान लरूप! कहका अभ्राह्मा 
की प्रहियान कराई है; पछतु भ्राज्ा . 
में कड़ी शकेका ज्ानयुत्न नहींहे ' 
डिन्तु झात्र के साथ कूसरे ख़त 
गुज हैं; श्रे समफह मु सहवर्ती 


है हर 


'खयमेद प्रशाशित होता है; ऐसे अने- करोए इसकी अयोधे काश: एक के 
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पद्यात्‌ एक होती हैं ंसडिये पर्यायें 
कमवर्ती हैं। पथोये' तो मगीन होती 
जाती हैं और दूसरे क्षण नष्ट दोती 
आती है; गुण न तो नर्वीन द्दोते 
है. ओर न कभी उनका नाश दोता 
है। दृद्य त्रिकाह अनतशुण का 
पिण्ड है। ऐसा आत्मस्वभाव ससंझ 
हैने से पर की उपेक्षा होकर अपने 
स्वमाध का आभय होता है ससका 
नाम धमा है। आत्मा की एक भी 
शक्ति पर में भहीं है; इसलिये पर 
सन्मुख देखने से आत्मा ज्ञात नहीं 
होता और न उसके गुण प्रंगंट 
'होते हैं। मांत्र श्रणिक प्यौय पर 
हृष्टि' डाके तो भी धन त शक्तिवान 
क्ात्मा क्षात नहीं दोता। श्ानादि 
छ्नतगुर्णी का जो 'पिण्ड है धसे 
खेद 'रूप से कक्ष में के तो आत्मा 
यथांयों खरूप से क्ांत ही। 

मैं ध्रीरादि पर के कार्य करूं 
“शोक जो भागे हसको पर्याय तो 
पर को देखने में हीं अटक राई है; 
पर थे फ्न्‍न अपने भात्मा को 
और यह नहीं देखता इसलिये इसका 
मिध्यात्य दूर होकर उसे प्रमोक्ठांस 
नहीं दो ऋत्दा।. आता के गुणों 
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ओर परोन्मुखता छोड़फर क्षात्मो- 
स्मुख हुआ, दक्ष समय, पढ़े प्र्‌- 
केक्क॑ से जो ब्लानं>वंश न-लआन' द- 
बीयांदि गुण सकुषित थे उनका 
अब पर्याय में विकास प्रगट हुआ। 
स्वभाव में तो विकास होने का 
सामध्यं था ही, वह क्षय परयोस 
में प्रयट हुआ। भाह्मा में ऐसा 
अस कुचितविरकास घम दे इस 
लिये उसके सब गुणों में सकोच्र- 
रदित अमयोदित विकास हो--ऐसा 
उसका स्वभाव है। 

मैं पर का ऋरता हैँ और पर 
श्ेरा फाय' करता हे; संथा पुण्य-पाष 
मानता था उस समय पशपीन दर 
के झारण उसके झ्ञान-दशात-सुख.-. 
बीयोदि की पर्याये' संकोबरूष थीं; 
उनका विकास मर्यादित था; अर्थ, 
भ्रम दर्शकि रूप- निजरशबभाष थी 
प्रतीत करके उसके आशय से शानादि 


'का अंमर्थादित विकास हो जाता है। 


आत्मा का हांत सर्वेथ। वेंककर 
आरंसा जड़ ही आंबे--ऐसा कभो 
नहीं, होता ।' निभोद की नीच से 
भमीण. अंजन्यदशा से सी जाम का 


दवराशाव पर से! मिंग्तलन को लाना !जहुक शधोपशम भाप (विकास) था 
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सी तो वहाँ सी आ; परन्तु वह 
सेंह्रोचहूप था, मर्यावित था--आत्मा 
को स्वभाव ऐसा नहों है; संकोच- 
पौहित परिपूणें विकास हो--ऐखा 
छोत्मा का समातर है। पर्याय में 
णता ऋाट हो का परिपूर्ण 
प्रयशोव को पंतीत में कैने कौ यह 
आंत है, यानी साधकंदशा को बात 
है। प्रंधम 'अपने 'पृणी| स्थमाच को 
प्रहिकतक्र इसकी प्रतीति ही 'न 
करे सो शसके 'पंथीय में पूरुणता कहां 
से आयेगी? किस के आधार से 
ऋष अपनी प्योद्र को गृणोंता को 
अआधिक़ा | पतभगश्र के छाम ग्मनिना 
नयी चाहा सिध्यात्व'कायोगण शोगा।। 
इसके आयाय अमर कहते हैं कि 
-अन्य सतर-के काच आन्‍्यन्य प्को भूछ 
शाप कोर अड्ेके लाने जआादगा!को 
चा्यके अल्स हों कथा बह में 
' हे “पक 'आाधकश्लेकर फिद्ध ंने 
का आये ै। 

प्र बार अन्पर धहएकों के कार/से 
कब 'दगकर जपसे आत्मा को छह 
आए + के.! हेख, जद अकामादेक ? 
#+र हि । दम ओ शानाति7्गुवि हैँ 
की लिए किं:।' हद आइआकमा आधिने 
आशमकिंकर्नों को धसजी खाना भाकाता 


धात्मार्स :: ४ 
है या. पर,के , बाज बककेक को 
का के कु. बर भे दे 


है! क्षाव्पा 
प्रूवक ही हैं। जैसे क्रि-मह अंदत 
दी दकफड़ो है; क्र लकड़ो .के 
अुगघञावि ग्रुण क्षय से प्रभकू हूँ 
या मेकमेक् ? प्रथक् हैं। जिखरप्रकार 
चंदन की छकड़ी के गुण हाथ डे 
शकमेक नहीं हैं हिन्तु ध्रथक्‌ हें उसी 
प्रकार आत्सा के झ्ावादि ग्रुण हैं 
वे किसी अन्य के स्ाथ एकग्रेक 
नहीं है परन्तु पृथक्ल ही हैं। यही 
क्षपने सुण प्र से एसक नो वो 
पदार्थ ड्री पर से एरथक्‌ सिद्ध नहीं 
दो सकता। आत्मा के गुण पर हे 
प्रश्षक्ू भोर आत्म के साथ एम्रेक 
हूँ; ऐसे से आरूस की 
पदिकान है पेड की 
४7 कर आए छपतरे किये बड़ 
पे हैं. उनका भ्रद 
चढता है। 


जयात्सा का शाम अध्यक्ष शोफर 
आहिएरम' किए शिताडो +नफेसी उसका 
अयमत्र ये । 'पर्भोय मे कह बूथ 
मिक्स 'कत्र बिशा हैं में >> 
मजिकाकी प्रमाद् नरॉरेसकं साभावन्का 
जहाभ उरकेः परिषद ही शव 


अशहीय उमेंजहं | फिफम्त शीता हैं । 
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इसके अविरिक्त, शुभ विकार 
का भाश्रय रूके लभ गाने तो 
पर्याय का जिकास नहीं दोता किन्तु 
विकार होता है। और, जड़ का 
में करता हुँ--ऐसा मानकर जड़ 
के आश्रय में रके तो आत्मा तो 
जड़ नहीं हो जायेगा किन्तु उसकी 
पर्याय सकोचरूप रहेशी; पर्योय का 
ज्ञो विकास होना चाहिए बड़ नहीं 
होगा। पर के या विकार के लक्ष 
से आत्मा की पर्याय में संकोच 
होता हे ओर विकास नहीं इोता 
अर्थात्‌ धर्म नहीं होता। जीव की 
पयोय में अनादिकार से सकोच 
है; वह स'कोच दूर होकर सकोच- 
रहित विकास कैसे प्रगट हो---बह 
यहाँ. भाचाय देव बतलाते हैँ। 
आत्मा में ज्ञानादि का अमर्यादित 
विकास दोने की शक्ति त्रिकाल है; 
उसकी प्रतीति करने से बहद्द प्रतीति 
करनेवाल्ी पर्याय भो विकास को 
प्राप्त दोती है । यहाँ तो आत्सा 
जिकाी सकोचरद्वित विकासरूप 
क्षेतन्य विज्लस से परिपूर्ण ह्वी है; 
पर्याय में विकास नहीं था ओर 
प्रगाठ हुलआ--ऐस्ी पर्यायटष्टि की 
सहाँ प्रधानता नहीं है | 


# फक ( 


मेरी फर्यानें मेरे द्रव्य में से 
अली हैं ओर द्रव्य त्रो. परिकर्ो 
है।झलप्रकार स्वस्कमुख होकर 
ब्रत्स को प्रतीति करे ता एसके 
आश्रय से अमर्यादित रूप से केक 
सथ का विक्स है।छझर फेक्लकास 
हा । आत्मा के स्वभाव में अग्मया- 
दित शक्ति छेने पर भी उसकी 
प्रयाय में अस्पता क्यों हुई ? यदि 
स्वभाव का आश्रय करे ता स्वभाव 
जैसी ही पर्याय हो: परल्तु स्वभाव 
का आश्षय छोड़ ऋर पर्याय पराद्य 
मे क्षको इसलिये चससे अल्पक्म 
हुई; ज्ञान परोन्मुख़ द्वोने से अरुप 
हुआ; श्रद्धा ने पर से एकत्व माना 
इसलिये बंद मिथ्या हुई; चारित्र 
की स्थिति स्वाश्नय से ओर 
परोन्मुख होने से आनंद के बदक़े 
क्षाकुछता का बेदन हुआ; दी भ्री 
परोन्मुखता से अरप हुआ |--इस्- 
प्रकार परोन्मुखता में अटकने से 
पर्याय में अल्पता हुई; संकोच 
हुआ। वह अल्पता ओर संकोच 
दूर होकर पूर्णता का विकास कैसे 
हो उसकी यह बात है | 

जात्मा में जीव्रतशक्ति हे, उसे 
अूछकर शरीर क्षोर अछ इत्णदि 
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से अपना जीवन मानता था, उस 
समय आत्मा की शक्ति सकुचित 
थी; उसके बदके अब जीवत्वशक्ति 
का भान किया कि में तो अपने 
चेलन्य प्राण से दी त्रिकाड जी 
रहा हूँ; इसलिये स्वाध्य से सच्चे 
देलन्य जीवन का विक्रास हुआ। 

पहले अपनी स्थाघोन शक्ति 
को भूछकर चेतना तथा द्श नशान 
को पराश्रय से मानता था; उस 
समय उसकी पर्याय सकोचरूप थो; 
क्षय जदाँ स्वाधीन शक्ति का भान 
हुआ वहाँ उसके आश्य से चेतना 
सभा धृश न-क्वात का अपार विकास 
प्रगाट हो गया | 

इसीप्रकार पहले अपनी स्वाधीन 
सुखशक्ति को भूलकर पर में सुख 
समानता था, उस समय सुख के बदले 
शआाकुछता का वेदन करता था; 
उसके बदके अब अपने पूर्ण स्वरूप 
को श्रद्धा दोने पर सुखशक्ति तो 
आत्मा में ही हे ऐसा भान दोने 
से आत्मा के आश्रय से सुख का 
विकास हुआ। 

पहछ़े जब परमें मुख मानता 
था, उस समय आत्मा का बीय॑ 
भी परमें रकता भा इसढिये 


आत्मधर्म : 


वह संक्रोचरूप था; उछके चदके 
अब वह वीय॑ स्वमावोन्मुख होने 
से स्वाश्रय से उसका भी विकास 
हुआ | 

ओर, पहले अपनी प्रभुता को 
चुककर परको प्रभुता देता था 
इसलिये पर्याय में प्रभुता प्रगठ 
नहीं हुई थो; उसके बदले अब 
निजस्वभाव की स्वाधीन प्रभुता का 
भान दोने से उसके आश्रय से 
प्रभुता प्रगट हुई। 

अपनी अन'त शक्तियों में विभु- 
त्व भूछकर आत्मा को पर में व्या- 
पक सानता था, उस समय उस्रको 
शक्ति सकुबित थी; अपनी स्वतत्र 
बिभुता का भान होने से स्वाश्रय 
विभ्ुत्व का विकास हुआ। 

पुन, सब दर्शि्त ओर सर्च- 
झत्वशकि अपने में है उसे भूल- 
कर अपने को अल्पज्ञता जितना 
मानता था, उस समय दशौन-श्वान 
का परिणसन अल्प-सर्यादित-स कु- 
चित था; उसके बदले अब आत्मा 
दी सर्वदर्शी ओर सर्वक्षस्वभाववादा 
है--ऐसा भान दोने से उसके 
आश्रय से सर्वेदर्शिता ओर सर्वेक्षता 
का अमयोदित विकास हो गया। 


१११ 


अपाढ ; २४८० 


अपने सच्छ उपयोग रभाव 
को भूछकर अपने पषयोग को 
सकछिन-रागादिसय मानता था, तब 
उसके उपयोग में लोकाछोक ज्ञात 
नहीं होते थे; अब, भात्मा के 
स्वण्छ स्वभाव का भान दोने से 
ढसके आश्रय से उपयोग की ऐसी 
खच्छता विकसित हुईं कि उसमें 
छोकालछोक ज्ञात होते हैं । 


ओर अपनी प्रकाशशकि को 
भूछकर अपने ज्ञान को पराश्नय से 
ही मानता था इसछिये अपना 
प्रत्यक्ष खस वेदन नहीं होता था; 
अब, अपनी स्वाधीनप्रकाशशकि 
को जानने से ह्वान अं तमुख होकर 
स्वयं प्रकाशभान ऐसा प्रत्यक्ष स्व- 
सवेदन प्रकाशित हुआ। 

“इस प्रकार, यहाँ आत्मा की 
जीवत्वादि बारह शक्तियों का वर्णन 
किया सबनुसार, ल्षात्मा की 
अब पराश्रय में रुछती है तब 
उसके विकास की मयोंदा रहती है 
अथोत्‌ वद सकुचित रहता है; 
आर आत्मखभाव का आश्रय करने 
से समस्त शक्तियों के परिणमन में 
क्षमयाद्ति विकास हो जाता है । 
भक्के निगोद में हो या नवमें प्ैवे- 
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यक में हो, परन्तु जिसे क्षपने 
आत्मस्वभाव का आश्रय नहीं हे 
ओर पराश्रय की रुचि है उस जीव 
का परिणमन मर्योवित--स'कुचित 
--रहता है, उसका अमर्यादित 
विकास नहीं होता। जो जीव अन- 
तशाक सम्पन्न भेशन्य भगवान 
अपने आत्मा को जानकर उसके 
आश्रय से परिणमित हांता है उस 
अपनी पर्याय में ज्ञानादि का अपार 
विकाश्न हो जाता है । जीव क्‍या 
कर सकता है! या तो आत्मा को 
भूछकर पराश्रय में रक्कर अपनी 
पयोय को सकुचित करेगा, या 
फिर आत्मा का भान करके उसमें 
एकाप्रता द्वारा पर्याय को विकसित 
करेगा;-इन दो के अतिरिक्त 
तीसरा कुछ नहीं कर सकता; 
कथौत्‌ अपने ही परिणभन में 
संकोच या विकास के अतिरिक्‍त 
पर के परिणमन में जीव कुछ कर 
ही नहीं सकता--ऐसा नियम है। 
ओर, अपने परिणमन में ओ स कोच 
होता है वह वास्तव में जीव का 
मूछ स्वआब नहीं है; संकोच रहित 
परिपूर्ण बिकास दो--ऐसा जीव 
का सभाव है। जो ऐसे स्वभाव 
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का भान करें उसे उस स्वभाव के 
आश्रय से पर्भाय का पिंका्स दोते 
होते अमयोदित पेतन्यविलास प्रगरट 
हो जाता है ! 

प्रभः---शात्मा शरीर में रहता 
है, फिर भी वह शरीर फा कुंछे 
घी कर सकता ? 

उत्तरः---अरे भाई ! वास्तव में 
आत्मा शरीर में विथमाने ही भहीं 
है; आत्मा तो अपनी अन लंशकितयों 
में विधमान है। 

प्भ्र/ परन्तु व्यवहार से सो 
झद्दीर में विश्रमान कहा जाता हे 
नर 

उश्र---भाषा की पद्धति से 
ऐसा कहा जाता ढे कि आत्मा 
झरीर में विधमान हे; परन्तु मां 
की पद्धति पिन्न है ओर समझने 
की पदढ़ति रिन्‍म हे। यस्तुस्तरूप 
क्या हे उसे न समझे ओर मात्र 
भाषा के श्षल्दों को ही पकड़कर 
वसा बस्तुस्कह्प सान के तो बह 
जीव अह्लाकी हे। आत्मा शरीर में 
विशसाल है-- ऐसा कहना तो निभिश् 
ओर ख़ओस का कथन है, फ्स्न्यु 
महुस्वरूप पंस्त नहीं है। 
का यधाज स्वह्प कया है उस्चे 
समझे बिना सम्याज्ञान नहीं होता। 
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आत्मा को परभोर्थ स्॑रूप कया 
है उसे समझे बिसो ओीव की पर्याय 
बुद्धि ओर देहधुद्धि दूर नहीं होती। 
हैई को क्रिंसो में करंता हैं, देह 
की क्रियों से मुझे ठाभ होता है, 
व्यवद्वार का शुभसग करते करते 
उससे मेरा कल्याण हो जायेगा*-- 
देसी जिसकी मान्यता है उसके 
पर्यायबुद्धि और देहबुद्धि कसी हीं 
डै; उसने कास्तव भें आत्मा को 
देह से भिन्‍न जाना हो नहीं हे । 
अनादि से स्वभाव को भूलकर 
पर्यायबुद्धि भर देहबुद्धि से ही 
पर्याय भें सकुबितता रही है ओर 
इसी से संसार दे, अर्थात पर्याय- 
बुद्धि से ही सार हे। देह के 
सम्बन्ध से रद्वेत ओर य्ग से भी 
पार, अपनी श्ञानादि अन त शक्तियों 
से परिपूर्ण--ऐसे स्वभाव को ज्ञान- 
कर उसमें तन्मयता करने से प्योय 
का बिक्रास द्वोकूर मुक्ति हो जाती 
है ओर संकोच तथा ससार दूर 
दो जाते हैं। थात्मा में ऐसी त्रिकाल 
शक्ति ही है कि प्रतिबंध रहित 
भ्रसर्यादित बेडन्संबित्मस प्रगट हो । 
“इस शक्ति का लास 'अस- 
छुलिकर्णप्रकासत्व, शक्ति! हैं.। 
(-क्रतशा] 


आत्मा कौन है और 
कैसे भाप्त हाता है? 
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शिष्य करता है । 


[ अ्रक १०९ खे आगे 


& “प्रभो ! यह धात्मा कौन है भर केसे प्राष्ण होश हैं (!!>पुसा प्र जिकशणु 


& उसके उडक्तर में आ्राचायदेव कहते हैकि “आत्सा अनंत धर्मोषाला एक द्ब्य है। 
और अनंत नयात्मक श्रुतक्ञौन प्रमाणपूर्वक स्वामुभव द्वारा वह शञात्त होता है।” 

& ऐसे आत्मद्रब्य का ४७ नयीं से धर्णव किया है, उसमें से २४ नर्थों के 
श्रवचन अभीतक दिये जो शुकै हैं भागे यहां दिये जा रहे हैं। 


(२५) झन-ब्लय-द्वेवनय से आत्मा 
का क्‍्णने 


52 ज्ञान-शेय द्वेतमय से, 
घरके प्रतिबिम्बों से संपुक्त दपषंणा की 
भाँति, अनेक है। जिसमें अनेक वस्तुओं 
का प्रतिबिम्न कल्षकता हो पऐेसा दपण 
स्वयं झ्नेकरूप हुआ है; उद्चीप्रकार 
कान में अ्रनेक अकार के परजेय रूल- 
कते हें--आस्त होते हैं; बहा शान अपने 
स्वस्पव से डी पस्सी प्रवेकारूप परि- 
खमिव हुआ्ला है; कहीं पर श्लेत्र ह्वान में 
धकिकट नहीं छुए हैं। 

हाप्रती ऋषत शक्तियों से सम्पूया 
अम्ययका अका जानते परी का पवाभी 
है झौर यह प्रमाकज्षान का विषय है; 


और उस प्रमाणज्ञान की किरण द्वारी 
डसका घुक-पुक धर्म क्षात द्वोता है। 
नय प्रमाणपू्ेक ही होते हैं। यहाँ २४वें 
नय से झाष्मा का वर्यान चंले रहा है। 

प्रथम शान-शेय के. भद्देतनय से 
आत्मा को एक कहा, उसमें भरी आध्मा 
पर से तो एथक्‌ ही हे; और यहाँ 
शान-क्षेय के द्वेलतलय से झात्मा को 
अनेक कद्दा; उसमें भी पर से तो ए्थक 
डी हे। पुकरूप और अंनेकरूप भासित 
इो--ऐसा झात्मा का स्वभाव ही हैं। 
झात्मा में वे दोनों धरम एक स्प्रथ ही 
डें। भ्रात्मा का पृकत्व देखनेवाला नय 
हो अ्रयवा अनेकत्थ देखनेश्षात्वा भय हो 
“थे सर्व नय झ्ात्मा को ही उस-टस 
घममे की सुख्यता से देखते हैं; पर के 
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कारश आत्मा का धर्म है--ऐसा वे 
नहीं मानते । एकपना और अनेकपना--- 
इन दोनों को परस्पर विरोध है; परन्तु 
प्रमाणश्ाम उस विरोध को दूर करके 
शरात्मस्वभाव को सिद्ध करता है। 


जिस प्रकार दर्पण में मोर, सुवर्ण, 
आम, जामुन, नीम--इत्यादि अनेक 
पदार्थों का प्रतिविम्ध दिखाई देने से 
दर्पण की भी अनेकता भासित होती है; 
उसी प्रकार चैतस्यज्योति दपण भगवान 
आत्मा का ज्ञान भी अनेक वदार्थों को 
जानने से, अनेकतारूप से परिणमित 
होता हैं; हसलिये भ्रात्मा में अनेकस्व- 
रूप धर्म है। झेयों की अनेकता शेयों 
में है, उनसे तो आारमा एथक्‌ है, परन्तु 
अरिहंत-सिद्ध, जड़-चेतनादि भनेक शेय 
पदार्थों को जानने से क्वान स्वयं अपने 
स्वभाव से दी अनेकतारूप होता है; वह 
अनेकता कहीं परश्ञेयों के कारण नहीं 
होती। जैसे, दर्पण में अनेक पदार्थों 
का प्रतिबिम्ब दिखाई देता है वह दपणश 
की ही अवस्था है, दर्षण अपने स्वच्छ 
स्वभाव से वैसी ही अनेकाकाररूप पर्याय 
से परिणमित हुआ हैं; उसी प्रकार शान 
भी अपने स्व-परप्रफाशक स्वभाव के 
कारण भनेक शेयाकारोंडप परिणमित 
होता हे; वह कान की श्पनी भ्रवस्था 
है; परशेयों का आकार ज्ञान में नहीं 
झा जाता। 

देखो, यह झात्मा के धर्मों का 
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पर्णन चल्र रहा हैं; यद आत्मा के अपने 
पैलव का धर्णान है; ऐसे धर्मों द्वारा 
घर्मी--भात्मा--की पद्धिचान होती है। 
ऐसे धर्मों द्वारा ग्रात्मा को जाने तो 
स्वभाव की रुचि और सम्यग्जान हो; 
तथा उसमें एकाग्रता द्वारा झुक्ति प्राप्त 
हो। 

प्रश्॑ः--- आत्मा के हतने अधिक 
घर्मों को जानना तो उपाधि और राग 
का कारण होगा? 

उत्तर:-- धरे भाई ! आत्मा का 
स्वरूप ही ऐसा है; इसलिये शआष्मा के 
इन धर्मों को जानना वह कही उपाधि 
या राग का कारण नहों है, परन्तु हन 
धघर्मो से आत्मा को जानने पर राग 
टूटकर ज्ञान की निमलता में वृद्धि होती 
है अर्थात्‌ निरुपाधिकपना इोता है। 
सर्वक्ष भगवान के ज्ञान में लोकालोक 
की अनेकता शांत होने पर भी उनके 
ज्ञान में उपाधि नहीं है, विकरप नहीं 
है, परन्तु घीतरागता है। झनेकता को 
भी जानने का ज्ञान का स्वभाव है; 
ज्ञान में अनेकता शांत हो यह कहीं 
राग का कारण नहीं है। ज्ञान का होत 
स्वभाव अपना है, वह ल्लोकालोक के 
कारण नहीं है। कान में कोकाजोक का 
जो प्रतिभास होता है वह कहाँ क्षोका- 
लोक की अवस्था नहीं है, परन्तु वह्द हो 
शान स्वयं ही झपने वैसे धर्मरूप से 
परिल्मित हुआ है, क्ोकालोक तो ज्ञान 
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के बाहर हैं ।--हुसप्रकार द्वैलनय से 
अनेकाकार झानस्वभाव झात्मा को जानना 
वह सम्यशश्ञान और वीतरागता फा कारण 
है । ज्यां-ज्यों विशेष-विशेष पत्नों से 
आत्मस्वभाव का निर्णय करे स्थो-ध्यों 
जीव के ज्ञान की विशुद्धना बढ़ती जाती 
है भौर राग हूटता जाता है। वस्तु के 
स्वरूप का सच्चा ज्ञान कभी भी उपाधि 
या राग का कारण नहीं हो सकता । 


आत्सा ज्ञानस्थभावी है, वह समस्त 
ज्षेयों को जानने के स्वभाववाला है; 
डपका ज्ञान पुकरूप रहने पर भी झनेक 
ज्यों के शानरूप से अनेकरूप भी होता 
है---पुसा उसका घम हे ! पुकरूप रहना 
भी झात्मा का धर्म हे और भनेकरूप 
होना भी आत्मा का ही धर्म है। झाव्सा 
में वे दोनों धर्म एकसाथ विद्यमान हैं; 
और ऐसे अनंत्रधर्मो का पिणड चेतन्यमूर्ति 
आत्मा है ! 

ज्ञान में अनेक पदार्थ ज्ञात होने से, 
बह अनेक पदार्थों के ज्ञानहप परिण- 
मित हुआ है; वहाँ ज्ञान अपना है, 
केयों का नहीं है; और शेय ज्ञेय में हें 
कान में नहीं हैं। इसपभकार शान और 
ज्यों की मिश्षता है। क्वान में अपने 
स्पमाव से ह्रेतपना---अभरनेकपना भासित 
होने पर भी वह उपाधि नहीं है और 
न राग का कारण हे । यद सब धर्म 
भ्रारमा के हैं; उन धर्मों द्वारा झ्रात्मा का 
शान होने से प्रसाल-सम्यरशान होता है; 


: ८३ ४ 


वह क्ञान राग का कारण नहीं है परस्थु 
बीतरागता का ही कारण है। 


देखो, यहाँ कद्दे जा रदे हैं--पेसे 
अनंतधर्मों का समावेश होकर परिपूर्ण 
आत्मद्ब्य है, यह प्रमाण का विषय दै। 
आत्मा के हन सर्थ धर्मों में से एक भी 
घमं को ऋूम माने तो परिपूर्ण आ्रात्म- 
द्रब्य प्रतीति में नहीं आता भर ये 
आप्मा का सच्चा ज्ञान होता है। साधक 
घर्मात्मा अनंतश्रमों को भिन्‍न-भिन्‍न 
रूप से भले न जान सके, परन्तु श्रपने 
ज्ञान में आ सके ऐसे प्रयोजनभूत घर्मो 
द्वारा वह अनंतघसंस्थरूप झात्मा को 
स्वानुभवपूर्तक:. जानता है; भ्रात्मा के 
अनंत धर्मों को उसे निःशंक प्रतीति दै 
--डसमें शंका नहीं होती । 

जिसे अभी आत्मा के स्वरूप में ही 
शंका का वेदन होता दो वह जीव भले 
त्यागी द्योकर बैठे, परन्तु उसे सच्चे श्रत 
होते ही नहीं; क्‍यों कि अझ्रमी उस्तके 
मिथ्यात्व की महान शक्ष्य दूर नहीं हुई 
है; तब फिर उसके अ्तादि कहाँ से होंगे ? 
तत्वा्थसूत्र में कहा है कि--“निःशल्यो 
बती?”--शस्य रहित जीव ही बती होता 
है। जहां मिथ्यात्थादि शस्य विधमान 
हो वहाँ बत नहीं होते । स्वानुभवपूर्थक 
बथार्थ आध्माद्ृष्य को जानकर निःशंक 
न हो और मिध्यात्वादि शक््य को दूर 
न करे तबतक सच्चे श्रतादि नहीं होते । 
शान में पर का प्रतिबिम्ब पढ़ता है 
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ला कहा जाता है द्हाँ वास्त में कहीं 
झान में परपवा्ों का प्रक्िनिम्ब नहीं पढ़ता, 
परन्तु क्षान की ही वेंसी भ्रवस्था दिखाई 
बैठी है। ज्ञान तो सदा अरूपी है भौर 
बृक्ष भादि तो रूपी हैं; तो अरूपी में 
रूपी वस्तु का प्रतिड्ग्लि केसे पढ़ सकता 
है? ज्ञात् में पर को जानने की शक्ति 
है इसलिये उसमें पर ज्ञात होता दै; 
उस पझपेज्ञा से ज्ञान में पर का प्रति- 
बिम्ब कहा है। ज्ञान का स्व-परप्रका- 
शक सामप्य बतलाने के लिये निमित्त 
से बेसा कहां है। यदि ज्ञान में वास्तव 
में पर का प्रतिबिस्व पढ़ता हो ती कोयले 
का प्रतिब्रिस्व पढ़ने से ज्ञान काला हो 
जाये, दस द्वाथ ऊँचे नीम का प्रतिबिम्व 
पढ़ने से उसे दस हाथ लंबा होना पढ़े ! 
परन्तु ऐसा नहीं होता। स्वयं साढ़े तीन 
हाथ में रहकर भी दस हाथ ऊँचे नीम 
को ज्ञान जान लेता है; हसलिगे परशेथों 
का आकार या प्रतिबिम्ब ज्ञान में नहीं 
आता, परन्तु शान उन्हें जान लेता है 
उस शभ्रपेशा से झानमें उनका भरतिमरिस्व 
कहा है। 

ज्ञान अपने शानभावरूप से एकरूप 
होने पर भी, अनेक शेय ज्ञात होते हैं 
इस भप्पेह्ा से उसमें अनेकता भरी है। 
क्षान में अनेक पदा्ध ज्ञात होने से जो 
झनेकता होती है वह उपाधि या मैल 
हुईदी है परूसु शान का ही स्वरूप है । 
' जिसप्रकार दु्पया में कोष का भति- 


शात्मथर्म : १११ 

बिस्‍्य पढ़ने से जो काज्ापन दिखाई 
देता है वह कहीं दर्पण का मैल नहीं 
है परन्तु धह तो उसकी स्वच्छता का 
परिणमन है; उसीप्रकार ज्ञान में अनेक 
जैय श्ाक्ष होने से जो अ्नेकरूपता होती 
है थह कहीं ज्ञान का मैल नहीं है 
परन्तु ज्ञान की स्वच्छुता का चेसा स्व- 


» भाव है कि समस्त श्ैय उसमें जात हों । 


मिश्री को, नीम को या निब्यू को जानने 
से ज्ञान मीठा, कड़वा या खट्टा नहीं हो 
जाता; क्‍योंकि शान में पर जेय का 
अभाव है; उस उसप्रकार के अनेकविध 
पदार्थों के शानरूप होने का ज्ञान का 
स्वभाव है । 


जिसप्रकार ज्ञान पर पदाथों को 
जानता है किन्तु पर की उपाधि ज्ञान 
में नहीं है; उसीमकार वास्तव में शो 
शान विकार को भी जानता है परन्तु 
ज्ञान में विकार की उपाधि नहीं है। 
जैसे--कुछु वर्ष पहले किसी से कोई 
दोष हुआ हो और वतंमान ज्ञान में 
उसका स्मरण हो कि अश्लुक वर्ष पहले 
मेरे इसप्रकार के छुरे परिणाम हुए थे 
तो वहाँ पू के विकारी परिणामों का 
ज्ञान होता है परन्तु उस ज्ञान के साथ 
पहके के घिकारी परिणामों की उपाधि 
नहीं भा जाती। शान स्वर विकार रहित 
रहकर विकार को भी जाने--ऐसा उसका 
स्वश्राव है। भनेक भकार के समस्त क्षेधों 
को जानने का कान का स्वजाव दे, पश्स्तु 


अकाद :: है. ४. 


मे आएजेएि उजाला श्ल्मांत खहीं 
हि। काय कि कतकत क्ीय को जो चाल 
शोध दे बह फोष हे, प्हहलिधे हि. हे 
इनका जाता है, पारंत शांवसें लो अते- 
कठप (अज्ेक एक्ा्थों का अल) बोरी है 
कह हो उसका त्वभाश्न है; भद्रि उस 
'निकात हें तो हाद का डी ताश हो 
अके, थर्थाव्‌ जो कावकी अनेकद्ा होती 
है उसे व माने को आानस्वभ्यत्र प्रतीति 
के महीं भ्रम्ता | इसलिये दे गछे ! श्‌ 
आंत होकर अपने हात्रस्तमक्र की अतीति 
कर ! सेरे कामझकआाज हे कऊसे-ओसे /कर्म 
मिक्ामाम हैं आह ह्राचामद्रेव यद्रक्षाते हैं; 
इलाज अभेक़ी अधिका रपट पाहि- 
नाम अरे 

खो! झोली को शीने स्मिव्ये ! 
इन लिये कहीं आागंता ? सबको अमिता 
हि॥ कलेभ्ी कहीं दीने का फरारथ नहीं 
धै। प्‌ के नैजिकोर को शा फरंनो भह 
कही वीर शरहों है) परम जिसने 'े- 
मान में आत्मा का शुद्धरुवमंतर जांगा 


हो झौर उस स्वभाव में घिकार कह 


पैसा शा दिया हो गही पूर्व के विकार 
का यथाथं शाग हक! दौफत है। अह 
लिन कहों विकार का कारण नहीं है । 
सर्वेश के शान में क्या शात कोश ! 
+-5ैबकी संगम पूजें काक्ष 


दिशी में मे इसे भी थे ओम हैं; जगत 


कि गढ़ से गंदे 'िधयों को ये आनते हैं 
शियानि ठग शक! मं किंशित्‌ माज विकार 
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नहीं ःहोफ़ नि है; जय ! कील कुक 
में ले शानाव गहदों है ए लरषक हे 
कैसा नकमाव काहों से प्रगंट शुआ है ने 
भीतर माल में शैसा श्वमाा इशकिहन 
हो था हो; 2स़ी के अफ़सम्नन्न से हि 
कट दहुल्ला है; ओर रेत खोज़्मा हों भी 
'बैसा ही स्हानस्वभात है; अणाहु के शोकर 
उसकी अतोति आएशड़े झंचक्षम्व कर को 
'हुस में सी सलेश जेल! सामााातभी 
अगठ दो आपेसा। छो रहरेह भिराज्ान 
हुए उनकी शक्ति में और मेरे जात्मा 
की शक्ति में कुछ भी ऋष्शर भहों है; 
अर्वश की पाकेशा सेरे अप की (ग्कि 
में किचिद भी “शूनता महीं है। पते 
साक्रत “में भान्रह क्रिंकती ही अरिपूर्ण 
ऋषकि न जहे भो साधशता ऋधिरिणी दो 
को "| ।कग्राथ हर्जात्र में हीमता और 
अविकिकी काब हो पार योष हि; पकम्तु 
म्येसण्य के हशमसाथप्प्र को व्यूब अका फिकार 
हल ही यह करों दोभ वहीं है; कहसो 
काम का शंकर का सामण्यदे । विश 
को पापसे भिन्न रखकर पाप का शान 
इरे--बह ही चैतन्य को स्वच्छुता को 
आकिंत है। कान झांघा गहीं है कि 
क्रिकार को शव ज़ाने । शिकार को म करे 
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आय की ही खबर नहीं है। भरे भाई | 
जिद्वार शात होता है कह तो तेरे शान 
का सामभध्य है; इसकिये उस शानसाम- 
दर्व 'की आम धो उसके शावक्षस्थन से 
विकार दूर हो जायेगा। आध्समा का 
विकास होने ते पिकार धूर हो जायगा 


परम्शु विकार का शात पर नहीं होगा। , 


सबका शान करके शामरूप से रहना छोर 
विकररूप न होगा--यही आत्मा का 
'सतभाव है। अपने शाग में अभेक पर 
'पद़ात्नों को आगने से ह्ाम फी अनेकता 
होती हे; पसम्तु श्रह ज्ञान कहीं पररूप 
हीं हो जाता।-+हसप्रकार भ्रपने शान 
ही प्रत्ति करना आहिए।' 

सिश्री मींडी है; अर्रोस कड़दी है; 
निव्यू को पेशकर औल प२ पानी झा जाता 
'है 'भौर इमली को देखकर मुँह में श्रमी 
, गदता, है;-+५इसप्रकार समस्त पहलकों की 
अतीति करता है, कया इभकी मुंह 
पिये बिंगा आ्राज इसे देखते दी मुँद :में 
असर भरता दै--ऐेसा मानता हैं; तो 


अहमब्म : ११३ 


है भाई ! परशेय शान में अधिष्ट हुए दिना 
बोदद अज्ञापट के समस्त शेष पदा्नीं 
को देखकर आत्मा में उनका शान होता 
है और अपूर्व झागंद का रस मारता है 
“-फऐसे अपने शानस्वमांव की प्रशीति 
क्यों भहीं करता ?ै शानस्थमाय को चुक- 
कर पंरज्षेय्ों में अपनत्व भागनकर उनमें 
राग-हेपष करके झंटका हसलिये प्शशास 
नहीं हुआ और आत्मा में झानम्द का 
इस नहीं भरा। परन्तु सर्व शेथों से 
सिलम झपने शानस्थसांद को पहिचान 
फर जैसे का तैसा जाता रहा और कहीं 
राग-हैच में यहीं रुका वहाँ पूरे कान 
हुआ और आात्मा में झपूर्व अस्टृत करा। 
शानस्वभाव की प्रतीति के अतिरिक्त रष्य 
किसी उपाय से भाप्मा के सइस झान- 
स्वकपी अ्रहत का अनुभव वहीं दोख। 

“यददाँ २३, में शाग-हेय-दल्नय (से 
झाव्या का बयान पूरा हुआ.। भ्रत्र निम- 
फिमग्र कधा धनियतिनय ,ज्रे अस्मतृब्ध का 
असल: करें ये । 


कष+म्म-रीपरडिकियालमफिक 


प्र यासयका है 
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जगत को आवश्यक 
भट्दो |! आत्म-तर्व की यह धात तो अंग्रत को सब प्रथन्न 
समझने ग्रोग्य हे; भछे ट्टौ दूसरा 
बात, तो अन्ृइय समझने योग्य है; इसे. समझे भिना 
हो सकता ।, इसे खमझते पृर दी ,भव्र का, भ्रम्त .आाज्ेगा,। 


कुछ अंधिया न आये 









परन्दु यृद 
न 


-+-पाहगी 





भव्य जीवों के कल्याण के लिये 


स्स्््ा 





संतोने कैसा उपदेश किया? ' 





[मानस्त म-अतिष्ठा-महोत्सव के समय केवलज्ञान 
अल्याणक के दिन पूज्य स्वरामीजी का प्रतरचन| 
है पीर स'. २४७९, बित्र शुक्ला ९ है 


इस प्रवचन मे क्‍या पढ़ेगे ? 


द्रापजतणा-भपाप्ऊाया।या 








# भ्ूठाध स्वभाव के प्रद्नलम्बन का उपदेश ७ सम्यग्दशनादि का सच्चा | 
स्राधन & जेनघर्म झौर उसकी अटिसा & अंतर की चैतन्यशक्ति और डसकी 
महिमा & भगवान की झह्िंसा & सच्चा सत्यप्म % आश्वनय के भ्राश्चय्य से 
ही शाज्ंद की प्राप्ति # भगवान किस पुर प्रसक्ष हुए ? & झातंद को प्र | 
कैसे होती है ! # द्वे जीव | तू अपना सुँज्ाज् | & जब जीवों के लिय़े ' 





इक््याण का एक ही पंथ है # सत्यतस्थ की विरलता ९? चैतन्य सह्ठिसा प्ले | 
इ्युत होकह मुढ़ जीव जड़ भौर राग का स्वामी द्वोता है & कोलाइल 


प्रशपक्ाल में स्वरूप की म्राप्ति हो ! & केवलज्ञान #& नेमिनाथ श्रभ्ु॒ को 


! का सत्य अम्नकने का उपदेश & अन्य कोब्नाहल छोड़कर अ्रम्यास करे तो 


॥ केवब्ाशान अर दिव्यध्निकृप उपदेश । 


» भूतार्थसरवभाव के अचलम्बन का उपदेश+ 
शेप कैसे होता है यह बात सम- 
यसार की ग्यारहवीं गाथा मैं झ्राचायदेव 


बतल्ाते 
वद्धरो5भ्ूरत्यों भूयत्थों वेसिदा दु 
छुड़णभ || 
भूपमक्षिदों छछ सखप्रइह्टी इवइ 
डोदो ॥ 4९ ॥ 
श्॒त्सा के प्रस्काओं स्व को जाम- 
गन उसका श्राक्षय कुरड़े से ही जीत्र को 


सम्यग्दशन-झास-चारित्ररुप धर्म होता है, 
इसके अतिरिक्त किसी भी याकड्ष क्रिया के 
झाश्रय से धर्म नहीं होता | अ्नादिकालस 
से पर के भौर राय के आफ्रय से धर्म 
मानकर भज्षानी जीव खंसार में परि- 
अमण कर रहे हैं, परन्तु झ्रात्मा के भूता्थ 
स्वभाव की #ष्टि अ्त्ंतकाह्ष में कभी पक 
क्षण भी नहीं की है, और ऐसी रृष्टि 
प्रगट किए 4बित्रा कदापि बल्ले नुद्दी दोता। 
अकानी भीय मवादर के खाक से धर्म 


फ्रेदा आग ढ्रदे हैं, प्रयत्न स्पहुह्ार .के 
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झ्राश्नय का फक्न तो संसार है । परिपूर्ण 
ज्ञानानव्दस्वरूप आत्मा वह भूठा्थ हैं, 
डस भूता्थस्थभाव का पक्ष धर्थाव आध्रय 
जीव ने पूथंकाल में कमी नहीं किया 
है। मोक्त तो आत्मा के सूताथस्वभाव 
के अवताम्बन से ही होता है; इसलिये 
भब्य जीवों के कक्याण के लिये आयाये- 
देव ने भूताथथस्वभाव के अवलम्बन का 
ओर ध्यवहार का झवलम्बन छोड़ ने का 
ही उपदेश दिया है। 
के सम्यग्द्शनादि का सत्चा साधन & 
यह बात सममे बिना अनंतकालत में 
जीव ने सब कुछ किया किन्तु उससे कुछ 
भी कश्याण नहों हुआ । अआ्रीमद्‌ राज- 
अंद्रजी कह्दते हैं किः--- 
थम नियम संयम भ्राप कियो 
पुनि स्याग पिराग अ्थाग लो; 
घनवास रह्षो मुखमौन रक्षो, 
इृंत आसन पद्म लगाय दियो। 
ञ > >८ 
जप भेद जपऐे शप स्थोष्टी तपे 
उरसें हो उदासी जही सबपें 
खब शासत्रन के नय धारि द्विये 
मत संडन खंडन भेद लिये; 
जह साधन बार झ्रमंत कियो 
कद॒पि कब हाथ इज न पर्यो ! 
झज क्यों न विचारता है सन से 
कह्ु और रहा डन साधन से । 
डपरोक्तामुसार सभ कुछ जीव अनंत- 
जार कर॑ चुका हे और वह करते-करते 
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धर्म होगा ऐसा सावा है, परन्तु उसे 
कुछु भी खाभ गहीं हुआ; क्‍यों कि 
अन्तर में ध्पनी स्वभावशक्ति ही सम्य- 
कदशनादि का साधन है, उस सस्चे 
साधन को नहीं समरा और बाह्य में 
साधन माना । अ तर में सिद्दानंदी भग- 
बान आत्मा स्वयं कौन है उसके भान 
बिना सम्यग्द्शन नहीं होता और भव- 
अमण का झन्‍्त नहीं आता । 


आत्मा अनंत गुणों का पिण्ड हे, 
उसी के अवलम्बन से सम्यग्द्शनादि धर्म 
प्रगट होता है। जिस प्रकार ले दीपीपल 
में चौंसठ एुटी चरपराहट की शक्ति हैं 
डसी में से वह प्रगट द्वोती है, कहीं 
खरल में से धह चरपराहट नहों झातो; 
उसी प्रकार आत्मा के स्वभाव में श्रद्धा 
क्ान-चारित्रादि का परिपूर्ण सामथ्ये मरा 
है उसी में से सम्यग्दशन-शान-चारिश्र 
प्रगट होते हैं; किसी निमित्त में से या 
राग के अवक्म्बन से थे सम्पग्दशंनादि 
नहीं दोते। सम्यग्दशन स्वयं पर्याय है, 
परन्तु पर्याय के झ्राश्रय से धह प्रगट 
नहीं होता--भृतार्थ व्ष्य के भ्राश्नय से 
ही सम्यग्द्शन प्रणट होता है। मिमित्त 
में, व्यवद्यार में या पर्याय में ऐसी शक्ति 
नहीं है कि उसका अवल्षस्बत करने से 


प्रगाद हो जाता है। शक्ति है उसमें से 
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व्यक्ति होती है, इस लिये अपनी स्व- 
आवशकि पर धर्मी की दृष्टि है; निमि- 
सादि संयोगों पर बर्मी की दृष्टि नहीं 
है। ऐसो अंतरशक्ति को दृष्टि में क्षेकर 
डसका अवतम्बन करमा वह अप धर्म 
है। अनादिकाल से जीव ने कमी ऐसो 
इष्टि प्रगट नहीं की । अज्ञानो जीषों को 
सेवरूप व्यवहार का पक तो अनादि- 
काल से हैं, ओर उसका उपदेश भी 
बहुधा सर्व प्राणी परस्पर करते हैं । 
जिनवाणी में भी व्यवहार का बहुत डप- 
देश दे, परन्तु उस व्यवहार के आश्रय 
का फल तो संसार ही दे परमार्थस्व- 
भाव समसाते हुए बीच में भेवुरूप ब्यव- 
हार आ जाता है; किन्तु उस ब्यवद्यार के 
श्राश्नय से लाभ नहीं हें; व्यवह्दार के 
आझाश्रय से लाभ माननेवाले तो संसार 
में भटकते हैं; उन जीघों ने शुद्धनय का 
पक्ष यानी आश्रय तो कभी लिया हो 
नहीं और उसका उपदेश भी बिरक है 
--कहीं-कह्दीं है; इस दिये उपकारी श्री 
गुरू ने शुद्धनय के ग्रहण का फल मोक्ष 
जानकर उसका उपदेश प्रधानता से दिया 
है। शुद्धनय सूता्थ हें--सत्याथं है; 
डसका भ्राभय करने से ही सम्यक्त्य 
होता है; उसे जाने बिना जीव जब तक 
अ्यवह्ार में सग्न है तब तक झारसा में शान- 
अद्धानरूप निश्चय सम्यक्त्थ नहीं होता । 


के जनपधर्मा ओर उस्तकी अदिसा # 
देखो, बह जैनधम ! जैमध् कहीं 
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बाह्य में या राग में नहीं दे प्ररम्दे 
झंतर में आ्त्मस्थमाव के अवलम्बन से 
ही जैतधर्म है। पर जोबों को दया 
झोर अहिसादि का शुभभाव वास्तव में 
जनघस नहीं है; जेनघर्स तो वीतराग- 
भाव है। जेनथर्म को सच्ची अहिंसा तो 
यह है कि शानस्वभाव के अवज्ञम्बन में 
टिकने से शागादिभावों की उत्पत्ति ही 
न हो। लोग परजीयों की अहिंसा में 
धर्म मानकर अटक गये हैं; परन्तु भाई! 
प्मैं पर को बचाता हूँ, भौर राग से 
मुझे घर्म होता है!--ऐसी मिथ्या मान्यता 
के कारण तेरे आस्मा का ही घात हो 
रहा दे। पहले सच्ची समझ करके अपने 
आारमा की दया तो पाल ! 
$ अंतर की चतन्यशक्ति 

ओर उसकी महिमा 


जिसप्रकार मोर के अण्दे में मोर 
होने की शक्ति है, उसीप्रकार 'वैतम्म- 
शक्ति में केवजशान होने की शबित 
है। जो सवक्ष परमात्मा हुए उन्हें केवज- 
ज्ञान कहाँ से भाया.! क्‍या शरीर 
के मज़बूत संहनन में से था राग में से 
झाया है (--नहीं, ठसमें से नहीं आया 
परस्तु वर्तमान झात्मद्वब्य में परिपूर्ण 
शक्सि का पियड़ हे उसमें भन्तमु स्तर 
होकर उसके अबलम्बन से दी फेवल- 
ज्ञान प्रथट हुआ है; द्रव्य में सामथ्य- 
रूप से था वही पर्याय में स्यक्त हुआ 
है। साढ़े सीन हाथ का सुस्दर भोर 
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करती से धायां!--होट-से भ्रंय्डे में 
वैसी शक्ति थी उसेमें ले एस्लाज भ्रयेर्ति 
विंक्लोस दीकर मोर हुआ है। उसी- 
पओकाई अ्रीत्मो को चैंतस्थैश शिति की प्रतीति 
करेंगे से उसेका घिंफास होंकर शेक्ति 
में से कैवलशान प्रंगर हो जाता है। 


धहो ! भीवर शक्तिरूप से चैतर्न्य 
भगवान विराजमान है, परन्तु जीवों को 
इसकी महिसा ध्यान में नहीं श्राती । 
“स्वभाव” क्‍या है वह लक्षत में नहीं 
आता इसलिये कहीं दूसरे के आश्रय से 
धसे मानकर अटक॑ जाता है। सम्पूर्ण 
आत्मा ...परिपूर्ण चेंतन्‍्य भगवान. अन्त- 
सु खदष्टि का धिषय है; इन्द्रियाँ ये 
राग के भ्रधललम्बन से वह क्षांत नहीं 
दो लकता। जिसप्रकार पानी वतमान 
में शर्म होने पर भो उसका मूल स्वभाव 
डणडा है--वह निर्णय किसने किया ? 
गर्म अवस्था के समय ठयडा स्वभात्र 
आँख से ठं। दिखाई नहीं देता, हाथ 
से स्पर्श में नहीं आत्ता, परम्तु ज्ञान से 
ही उसका निणेय होता है; उसीभकार 
शात्मा की बरततमान पर्याय में विकार 
होने पर भी चैतन्य स्वभाव शॉत्ति शीतल 
है; उसका निरप भी अच्सभ्ु ख शान 
'बैसो शक्ति नहीं है परन्तु ज्ञान में ही 
कैली शर्क्ति हे! चंतीखिय--पागरहित 
हाथ सी. ख्लंभेक्कास्पक् से आप्मा 
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से ज्ञात हो ऐसा शात्मा नहीं है; संग 
के अ्वलम्घन से भीतर शुभपरिणास 
हों उनसे भी आरमा ज्ञात हो ऐसा मंहीं 
हैं; जितना व्यवहार है उसमें पेसी 
शक्ति नहीं हे कि उसके भऋवतस्वन से 
परमार्थस्थमाव अ्रतीति में ञआा जाये ! 
'हसलिये ब्येचहार के श्राक्षणय से कमी 
धर्म होता ही भहीं। पहले से परमार्थ- 
स्वभार्द का आश्रय ही धर्म का उपाय 
हे । 

& भगवती अ्धसिा & 

जिस दाण अन्तमु ख होकर पर- 

मार्थ स्वभाव को दृष्टि में किया उसी- 
ज्ण अपूर्व सम्यश्दर्शन धर्म का प्रारंस्म॑ 
होता हैं। अन्तमु रथ होकर ऐसे चिदा- 
नंद स्वभाव का भान करना और उसमें 
स्थिर होना ही 'भगवती भ्रद्विसा' है, 
वही अहिंसा आत्मा का हिले करने- 
थांली है; उस भरहिंसा को ही मंगवाने 
मै धंमे कहां है। हसके अतिरिक्त पर- 
जौंवकी अहिंसा के शुलभाव तो रास 
है; राभ कहाँ धर्म नेदीं तै। वादा में 
मेले किसी जीव की हिंसा ने होती हो, 
परन्तु अन्सर में जितेनी राग की उंत्य्सिं 
हो डेंढेनी हिंसा हे, और इंतंर स्वरुप में 
'एंक्रा्ग्रता होने से रागकी उत्पत्ति ही ने 
दो वह पौतरोगी भ्रहिंता है भौर वही 
धर्म है। 

& सझंया सत्यथर्म & 

, कहर पर्रमोर्यकर्ष ऋरवाणे आत्मा 
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सत्य पेरम्रेश्व' है । पक्वदार, सो अभूहे्र 
होगे से असत्य है और ओर्मा ला भूताओ- 
स्थंमाध सत्य है; उस जन के: भीशश से 
ही परमात्मदशा प्रगट् होती है। इसलिये 
आप्मा के ऐसे भूतताथस्मभाव को जानना 
हो सच्चा संध्यप्रमं है। शुभभाव से 
झन॑तवार व्यत्हार सत्य का पांकम किया, 
पर॑न्तु॒परमार्थलत्थ ऐसे भूतार्थ आत्मा 
के मान विंना धर्म नहीं हुक्षा। इल- 
प्रकार भ्रहिंसां--सत्यादि सर्व धर्म धारम्रा 
के पंरमार्थ स्वभाव के प्राक्षय में झा 
जाते हैं। भ्रज्ञोनी जोंग भ्रहिसा-मंपत्याद्रि 
सब बाह्य में मान रहे हें परम्तु बह 
यथा नहीं है। 
$# शुद्धवय के आश्रय से ही आनंद 
की प्राप्ति # 
खब्चिदानन्द , भगवान आाप्सा का 
झवलम्बन्‌ लेकर उसकी प्रतीति करना 
और उससे एुकाप्र होना बह धर्म, है 
चतन्प, से च्युत होकर जो. व्यवहार के 
अझबजस्थन से लाभ मानता है बह मिथ्या- 
दृष्टि, है । ज्यडूद्ाद का फन्न (तो संसार 
है;। ददज़ग् का फल मो है; परन्तु 
गादज़य, का पक,तो जीवों को कमी हुआ 
दी नहीं दे री के ला दशा] में 
फ़्त््व डस- 
व्यवहार के भाज़त़ से 
का भान 


नह 
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मिघुर रस की पोर है वल्ीएकार, शर्मा 
अ्यर्टूरल की पोर है। इसमें जेदशांन- 
रूपी छुंटी आाशने से झामंईरस का अ्ंशुर 
अब होता है-। स्वभाव में आनंद भहा 
है श्सी में से भानंद की प्राध्ति है; 
आंनदें कहीं मांहर से भहीं आता । यदि 
क्षास्मां में ही आरसेद्स्थमाव भ ही तो 
कंदीपि आाम॑द प्राप्त महीं हो सकता। 
& अंगवान किस पर पर्तन्न 
ु हुए ९१ & 
& आनंद की प्राप्ति केसे होतो 
है ७ 
देखो, अपने में केवेलशाॉन औरे पूर्ण 
आनंद प्रगट करके तीरयकेर भगधम्शीं ने 
दिव्यध्वनिं द्वारा जगत के जीवों की 
उसका डँपाय बतल्लाया है। जो औींब 
उस उपाय को सममर्कर छापने अंतर में 
से धीतरोंगी झलेमिंद प्रगट करें डसे भथ- 
धाम आनंदे के निमिश्त होते हें। जिसने 
झपते आाएसा के अाश्ृंथ से कीतरागी 
प्रसम्नता प्रगेट की कहूँ जीव भगवान पर 
भारीप करके विंनयें से पेसा कहता है 
एक १ थी हीवेक्र संततेवात सुरूपर प्र 
हुए 'परेनेतु फ्रेषांन' ती वीकशानग हैं, 
किसी पर मसल हकिर कुंछे पे मदीं 
हैं में अप तोधकर हो भेये 
202) ते शॉभदिराए लेकर 
का में सितेज (हे हैं, जोर 
में मौ चमेहे तॉर्विकर झोॉते; 
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अगवान द्वारा कथित वस्तु स्वरूप को 
सममसाकर जो अपने में आभंद प्ररट करे 
उसे भरवान आगंद के निमित्त हैं और 
मिमिसकूप से मंगवान आभंद के दाता 
हैं। दिन्‍तु जो स्वयं भ समसे उसे कहां 
भगवान समझा नहीं देते, और न भग- 
थान उसके छ्षिये झानंद के निमित हें। 
भगवान का परस आनंद भगयाम के 
पास्त ही है, किन्तु यदि जीव स्वयं झुद्ध- 
नय का अवदरबन लेकर स्वभाष का झाश्रय 
करे तो उसे कक्ष्याण और आनंद की 
प्राप्ति होती है । शुद्धतव के आश्रय बिना 
कभी कश्याण था आनंद को प्राप्ति नहीं 
होती । त्रिकाल के जीवों कों सच्चे आनंद 
की प्राप्ति का यह एक हो माग दें। 
झरिदंत भगवम्कों ने इसी उपाय से अपने 
आत्मा में पूण अतीन्द्रिय झानंद प्रगट 
किया और दूसरे जीवों को इसी उपाय 
का उपदेश दिया। 
& है जीव ! तू अपना सभाल ! 
प्रक्चः--- आप जो बात समर रहे 
हैं वह बात बिल्कुल ठीक दे, केकिन 
रुससे समाआ को क्‍या लाभ ? 
ठक्तरः-- देखो भाई ! पहली बात 
लो यह है कि अपने को अपना देखना 
है। समाज का भ्ले चाहे-जो कुच हो, 
, उसको जिलता छोड़कर तत्व वित्ञार की 
। निर्मेखता भोर स्वप्नम्मुखदा, पे स्वयं अपना 
-अभाशकों आहिए । बीच समुद्र में गोते 


खा इंहा हो डसक्षसस समाज को या ... 


जकुमा, क्री जियहा; ऋरते ध में, सही डुकता, 
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परस्तु मैं समुश् में हूकता कैसे बर्चूँ-- 
शसी का अथयलत कर्ता है; उसीमकार 
संसार-समुद्ष में गोते खाते हुए महास 
कठिनाई से समुष्यमण की प्राप्ति हुई 
है; उसमें मेरे झात्मा का द्ित्त कैसे हो, 
मेरा झात्मा संसारअ्मण से #से छूटे 
यही देखना है; दूसरों की चिंता में रुके 
ती झात्महित रुक जाता है। यह बात 
तो स्वर्य अपना हित करने की है। 
प्रत्येक जीव स्वतंत्र है, इसलिय समाज 
के दूसरे जीयो का हिंत हो तभी अपना 
हित हो सकेगा--ऐसी कोई पराधीनता 
नहीं है। इसलिये हे जीव ! तू अपने 
हित का उपाय कर । 
& सर्व जीवों के लिये कल्याण का 
एक ही पंथ है & 
दूसरी बात यह दे कि जिस डपाय 
से एक जीव का हित हो वही सर्वे 
जीवों के किये दित का उपाय है। 
समाज कहीं ध्थक वस्तु नहीं है परन्तु 
अनेक जीवों का समूह वह समाज है; 
उसमें से जो-जो जीव इस सत्य बात 
को सममेंगे उन-उन जीवों का कक्ष्याण 
होगा । कल्याश का पंथ सब जीषों के 
किये प्रिकाल पुक ही प्रकार का है। 
जिकाज़ के सब जीवों को' सत्य से ही 
लाभ होता है असत्य से कभी किसी 


* को क्ोम होता ही नहीं। 


यहाँ “सत्य” भर्थात्‌ क्‍या कि 


सत्य है, 
बाज 


ह 
६] । 
सड़मा, का यूताभस्कमाड ही 


भ्क ह 


अपाडू ॥ २४८० 


उसी के आश्रय से जीव फा कलसास 
होता हैं। झ्रात्मा के शुद्ध चिदामंदस्थ- 
.. भ्राव के सान बिना तीनकाल-सींनकोक 
में किसी को शांति नहीं होती | अक्ानी 
अले ही शुभराग करे, किन्तु वह धर्म 
नहीं है, और उस शुसराम के फक्ष में 
सच्ची शांति नहीं मिलती । 
& मत्यतत्त्व की विग्लता #& 
अदों ! चिदानंदस्कभाव के अध्य 
की यह बात समभता शो श्रपूषं है और 
सुनना भी हुल्ंभ है बाह्य क्रियाक्राण्ड 
से श्रोर शुभराग से बर् मनानेवाक्षे तो 
जगत में झनेक हैं; परम्तु शुद्धनस के 
झाश्रय का डउपवेश जगत में बिरल दी 
है, रब फिर उसे सुननेवाले भी बिरल दो 
इसमें आश्चय ही क्‍या हैँ ! योगसार 
में कहते दें कि-- 
*  “भवरक्षा जाणे तत्थने, वल्ली सांभले 
कोई, 
विरता ध्यावे हस्वने, विरक्षा धारे 
कोई ।?? ६६। 
ओझोर कार्विकेयलुप्रेज्ा में भी तत्व 
की विरज्ञता बताते हुए कहते हैं 
कि 
विरकाः निश्मववन्ति शश्व॑ 
पिरसाः जामन्ति शत्वतः तस्वे । 
,  विरक्ाः सावधम्तधि हत्म॑ 
विरज्ायर्नां घारणा भवति॥ २७६१॥। 
. अगत से छात्र को कोई शिस्खे पुरुष 
द्दी खुनवें हैं, झुनकर भी वयाधरूप से 
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तत्व को विरज्षे ही जानते हैं, आनकर , 
भी सत्य की भाव्रता शार्थात्‌ आरम्बार 
अभ्यास पिरल्ले ही करके हैं, 

अभ्यास करके भी तध्य की धारणा 
हो विर्ञों को ही होती है। 

एक तो जगत में बथार्थ अ्रात्मस्थ- 
रूप की बात सुनाने थाले क्षानी का 
मिलना ही बहुत महेँँगा है, भौर शानी 
के पास से बह बात सुनने को सिक्के 
तब--- “वह हो निश्चय का कथन दे!” 
--ऐसा कहकर मूढ़ अझ्लानी जीव डसकी 
अरुचि, करते हैं। “झहो ! यह तो जिसे 
में अनंतकाल से नहों समझता ऐसे मेरे 
स्वभाव की अ्रपूर्ष बात दहै--इसप्रकार 
झंतर से आदर लाकर सुननेवाले जीव 
विरत्ले ही होते हैं। मूढ़ जीवों को ब्यव- 
हार की भ्र्थात्‌ राग की और वाह 
क्रिया की बात रुचिकर लगती है ओर 
सैहन्यतत्य की अपूर्य बात सुनने से अरुचि 
झाती है। परन्तु भाई | यह बात समझे 
बिना तेरा कल्याण नहीं हो सकता । 
भगवान ! एकबार अंतर में सेंतन्यस्व- 
भाव को झोर अपनी दृष्टि ढाक्क ! बाह्य 
सहिसा को भूजकर झंतरंग सहिसा को 
जखच् कर तो तेरा रल्याण हो। 
& प्रतन्यमद्दिमा से चु्युत द्ोकर 
मूह जीब जड़ का ओर वाग का 

स्ामी दोशा है ७ 

अहो! प्रुक' समय में' केवलकान 

प्रथट करने की शक्ति आत्मा में है, 


६. | ४ 


| 


पर में एक परमाणु को बदंसने 
पक शक्ति अंक््मा' में नहीं है; 
आत्मा अंदर का स्वामी नहीं है। 
अपने को ओ शंरीरादि जंढें का स्वासी 
सामता हैं वंह तो महान सूंड है, और 
भूतारथ चेतम्य स्वभाव की सहिसा को 
सूझंकर जो जींव शाग का स्‍स्वांसी हो 
यह भी भूद है। जड़ का स्वामी लो 
अढ़ हों होता है। मिले जड़ से भिन्न 
अपने सैतन्य स्वरूप का भाग है वह 
कमी जड़े का स्वामित्व नहीं मानता, 
अर्थात्‌ शरीरादि जद की क्रिया मेरे 
कारण होती हैं फेसा बद महीं मानता। 
अढ़ शरीरादि को क्रिया झुभले होती 
हैं ऐसा जो मानता है उसे जह से 
लिस्न शुद्ध आत्मा का भान ही नहीं 
है। भनादिकाल से जीवने शरीरादि 
को क्रिया का भौर रागावि ध्यपहारे 
का पक्ष किया है, भ्र्थाव्‌ उनके आंध्रय 
से धर्म सानकर वहीं पर्याय को एुकांग्र 
किया है; परन्तु देह से और राग से 
पार ऐसे अपने भूता्थ चैतन्य स्वभाव 
का पंच कभी नहीं किया है, इसलिये 
थे संसार में भटक रहा है। 
हुक छोड़कर सत्य समझने 
... का उपदेश & 
यहाँ आाचाय सगावाभ संसकाते हैं 
"कि हे ओय  स्यवहारक्ष्ष का विफंध शो 
अमल है, हलके भाधय से तेरा 
जकालशय गहं है इसकिम डैसका आशय 


हें 7 हि न 


श्र 
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छोड़ और शुद्धनय के विषयभूत परमार्थ 
हा समा का अभश्रंषकर; कह वश्यूतार्थे है, 
उसके प्रोश्चय ओ सेरा कल्याण है। 
याद किया से या शुभरागरूप व्यवहार 
से परम होगा--पेसे भ्रफते मिथ्या कोला- 
इल को छोड़ भोर जेसा हस कहते हें 
उसीप्रकार समझकर अपने शुद्ध सूवभाद 
का झ्जुभव कर ॥ 

जो जऔव यह बात नहीं समझा 
अर विस्ेध करा है उल्े अपने भारस- 
हिल्व की वास आशस्वं्नेद भिठाउपूर्वक 
समकाते हैं फिः-- 
विरस किसपरेशाकार्यफोलाहलेन 
स्वयसपिं मिन्‍हृंतः सन्‌ परय दश्मासमेकम्‌। 
हृदयंसरंसि पुंसः पृदलसिग्नधान्नो 
ननु किसलुपलब्धिभाति कि चोपकब्धि 

॥ ३४७ ॥ 

है भष्य ! तुमे व्यथ का फोलाहश 
करणें से क्‍या स्ाभ है ! इस कोजलाइल 
से तू विरक्त हो और एक चेतन्य भांत्र 
वस्तु को स्वयं निश्यक्ष-स्रीन होकर 
देख। ऐसा अम्पास छुईद मांस तक कर 
और देखे कि ऐसा करने से अपने हृदय 
सरोवर में--“जिसेका. तेज-प्रताप-प्रकाश 
पुल से भिन्न है पेसे--आदप्मा 
प्राष्सि नहीं होंती वे होती है ! अर्थात्‌ 
अवश्य अति होगी। ' 
& अन्‍य 'को्ादिक छोड़कर जभ्यास 
टर चजुढ है रू आप र हर करे तो 


जद अपने स्वरूप का अम्पास करे 


6. नजझ्मद क% हु. ५ १ 
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तो उसकी प्राति भर्थाद्‌ अनुभव अवश्य 
हो; यदि परवस्तु हो तो उसकी प्राधि 
नहीं होती। अपना स्वरूप तो निरन्तर 
उपस्थित हैं, प्रत्यक्ष हैं, किस्तु उस भूल 
रहा है। यदि चेतकर देखे तो चहद 
निकट दी है। यहाँ स्वरूपप्राप्ति के 
लिये छुद्द मास भ्रभ्यास करने को कहा, 
डससे ऐसा महीं समझना चाहिए कि 
इतना ही समय लगेगा। उसकी प्राप्ति 
अन्तमु हूर्त में दो जाती है; परन्तु किसी 
दिप्य को यद कठिन लगता द्वो तो 
उसका निषेध किया है और कद्दा हे 
कि हे भाई! मदि ससमने में अ्रधिक 
काल लगेगा तो भी छुद् मास से 
अ्रधिक नहीं लगेगा, इसलिये तू झन्सर 
में इसका अभ्यास कर । अन्य निष्म- 
गोजन कोल्लाहल छोड़कर हसमें उद्यम 
करने से शीघ्र ही स्वख्प की अ्राष्ति 
हो आयेगी । 

देखो, यहाँ अन्य कोशाहल छोढ- 
कर अभ्यास करने को कहा हैं; एक 
परभार्थ बैतन्य स्वरूर के अतिरिक्त 
किसी धस्म के आश्रय से लाम हो 
आपूगा, श्रथवया स्ययहार करते-करते 
उससे धर्म हो आाएगा--पेसी भास्यता 
यह सत्र ध्यर्थ का कोजाहल दे; वह 
' क्रोज्ञाइहल छोड़कर, अंतर में परमार्थ 
स्वरूप की सम्मुखठा का अभ्यास करे 
तो अर्ंपकाल में अवश्य उसका भनु- 
भव हो। 


९५ ; 


#& फेवलब्लान & 

अह्दो! चैतन्य के अद्भुत अभित्य 
निधान प्ंंतर में भरे हैं। है चितानंद- 
नाथ ! तेरी प्रंतरशक्ति में केबललान 
होने का सासध्य भरा है; उसमें शन्त- 
मुख होकर प्रतीति ओर एकाग्रता करने 
से केवल्ज्ञान प्रगट हो आएंगा।... 
[संगलोस्सव को खलबली ! ] 
& नेमिनाथ भगवान को केवलक्ञान 
ओर दिव्यध्वनि रूप उपदेश & 

--मानस्त भ-प्रतिष्दा-मद्दंीव्सथ.. के 
समय चेन्र शुक्ला नवमी के दिन उप- 
रोक्त प्रवचन चल रहा था, कि उद्ी- 
समय भगवान श्री नेम्िनांथ को केवक्ष- 
ज्ञान प्रगट हुआ भोर अचानक उस 
फैेवलजन-कल्याणक को भ्राश्चरयकारी 
खलबली मच गई ! भगवान के समव- 
शरण की सुप्दर रचना हुईं. ..उस समव- 


शरण में विराजसान भगवान का भक्ति- 
पूरक पूजा करके हजारों सक्तजन दिव्य- 


ध्वनि सुनने के लिये उत्सुक हो गये। 
डस प्रसंग पर भगवान की दिव्यध्यनि- 
रूप प्रवधन करते हुए पूम्य स्थाभीजी 
ने कद्दा कि--भगवान का उपदेश धमे- 
बृद्धि का हो निम्रित्त है...भूतायं स्वभाव 
के भाभय से हो भगवान ने ख।भ होना 
कहा है...जो जीव शुद्धनव से भूता्थ 
स्वभाव का झाश्य करके झपने झ्ांत्सा 
में धर्म को शृद्धि करे बही भगवान की 
व्ब्यध्दनि का सच्चा ओता है। 


++>वकि एक] ८:-क्‍०घा७०७०---- 
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परमपूज्य सदृगुरुदेव श्री कानजी स्वामी के आध्यात्मिक पवचनों | 
का अपूब लाभ लेने के लिये निम्नोक्त पुस्तकों की-- 
ई 


अवश्य स्वाध्याय कर 


सम्रयक्तार प्रवचन भाग १. 5)आन्‍्मधम : फाइल 


प्रत्येक क ६.88 
हि ७. भाग *. ०) नई एन ज्वपे |; ! 370) 




















शत ५. भाग 3... ४४) . फाइट का भूल्य ६०।३ होता 
समयसार (ड्विन्दी) है, केकिल एकम्राश फेजेवर ५ &:।) 


(पूछ खस्कूस दीका सहित) १८) ये में भूल रे 
प्रबचनसार (हिम्दी। मुक्ति का साथ 


(मूछ समकृत दीक! श्रद्धित)ं *) गत कम ! 
अप्पाहड़.. ३) 
आत्मावक्कोकन ) विद विछाभष 23 
मोक्षमार्ग-प्रकाशक की किरण (ा) दसरक्षणपर्म ॥0) 
दादक्षालुप्रेक्षा २) जैन बाहूपंर्थी )) 
अध्यात्मपा उस धद्‌ »॥ , लेखु जमसिद्धाम्त प्रवेक्षका"  ।)॥ 
समय्सार प्मनुवारद 0 सम्यकदरश न *) 
नि्मिततनमितिक सर्बध क्या है ? »)॥ म्ताम्रतनयी 7 
'झाऊघमे भासिक वार्षिक मूल्य ३' भदृविज्ञनसार २) 
(डप.व्यय अतिरिक्त पंचमेद पूजन ॥7) 


मिछने का पता--- 


भरी जैन स्वाध्याय मन्दिर रृस्ट 
छोनगढ़ (क्षोरष्द ) 





मुश्क : जमनादाक्र माजेक द रवाणी, अनेकान्त मुद्र॒णारछूय, बल्डसब्िद्यानगर 
प्रकाक्षक ; भी जैन स्वाभ्याय मन्दिर टृस्ट के छिये- जमलादास साणेकच ३ रवाणी, 


शाश्रत सुख का मार्गदर्शक मासिक-पत्र 


सःः 
आलाशगी 
आवण ; २४८० # वर्ष दसवाँ & अंक चौथा 


: संपादक : 
गमलती साणेकर्यद दोशो वकील 








>्+>>-्सत+- ८८-72: >.::८-८०-८८ ८६: ख--०:-:पफटया+-८८८>फस अत. न सा प+< ८८ -ेल्सपक्‍ट--> पिआ-+स_ 5 








विव्यध्वनि मुक्तजीबव की वाणी है और वह मुक्ति का | 

५ बतछाने बाढी है| द्ृव्अ-गुण-पर्याय की स्वत त्ता समझ- 
कर, पयोग अन्तमु स्व होकर अपने द्रव्य का आश्रय छे बड़ी 
मुक्ति का पंथ है। सर्व भगवन्तों ने इसी रीति से मुकि 
प्राप्त की ओर ऐसा ही मोक्षमा्ग' का उपरेश क्षमत के दिया । 
जिमप्रकार भगवान मुक्ति का प्राप्त हुए उसीप्रकार उनेकी 
वाणी में कथित इस सांग की सम्झका जगत के जीव मराभ्र 
प्राप्त ने कर सकें>ोसा नहीं ही साकता। ज्ञा समझकर 
स्वाश्षय करेगा बह अवडय हो सोक्ष की प्राप्त होगा , नी 
खसझे नसकी बलिहारी ! 


ज्स्त्जक्््स्य्य्य्य््म्न्च्च्च्ल्च्स्य्क्ल्च्ल्च्च्प्स््त्थ्ट्सभ्सच्श्स्स्स्थ्स्साण्य्यय्शकले- 
ल्म््स्ल्स्स्स्ाः 


का ज्स्यमंममाडूर' क्या. 
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वार्षिक मूल्य [ १ १ २] एक अंक 
तीन रुपया हे चार आना 
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जैनस्वाध्याय मन्दिर -. सोनगढ साराष्ट 


सुचना 
धार्मिकोश्सव के दिनों में--सा २६-८-१४ से ११-६-१४ तक--पुस्तकों की 
बिक्री पर कमीशन इसप्रकार रहेशा-- 
१--ट्विन्दी पुस्तकें २९ प्रतिशत कम मूक्य श्खकर ही बेची जाती हैं धतः ये 
मुद्रित मृश्य पर ही मिल सकेंगी, विशेष कम्तीशन नहीं दिया जायगा । 
२--गुजराती पुस्तकों में नियमसार, प्रबयनसार, समयसार तथा कार्तिकेयालु- 
प्रेज्ञा पर कप्तीशन नहीं दिया जायगा। क्योंकि उनका सल्य पहले से दी ज्ञागत 
सुस्य से कम्त रखा गया है। तो भी-- 
३---गुजराती नियमप्तार या समयस्त्र की दस-दस प्रतियाँ लेनेवार्लो को 
१२-१/२ प्रतिशत कमीशन दिया जायगा। 
४--ग्रुजराती समबसार प्रवचन भाग १ से & हैं। यह पूरा सेट खरीदने- 
वाले को २२ प्रतिशत कमी. प्राप्त होगा। तथा नियमसार प्रवचन के दो भाग 
हैं। उनको मिक्षाकर एक साथ सात पुम्तके खरीदनेवाल्ले को ३० प्रतिशत कमी- 
शन दिया जायगा। 
६--शेष गुजराती पुस्तकों के खरीदने पर लिम्नलिखित्त कमीशन प्राप्त हो 
सकेशा--र, $ से २९ तक की पुस्तकों पर ६-१/४ प्रतिशत 
रू. रह से १०० ” ह ?8 १३-१/२ ”! 


रु. १०० से अधिक की ? ? श१५६ ?!? 
“>ध्यवस्थापक 


श्री जैन स्वाध्याय मंदिर टुंस्ट 


सोनगढ़ : सोरादद 
नस््स्स््स्न्स्म्स्सस्स्स्म्मम्स्े 


लिप लघु जैन सिद्धान्त प्रवेशिका | 


यह पुस्तक तत्त्तज्ञान के प्रेमी प्रत्येक जिज्वासुओं में प्रचार योग्य होने 
से शीघ्र मंगाइर तस्व-रहस्य के उत्तम अभ्यात्र करने का छाभ छीजिये। 


सूर्य ०-द्वैे-ण 
का प्रतियों से ज्यादा मंगाने पर प्रतिशत २०) कमीशन] 
--++ प्रासिस्थान २-- 
जैन स्वाध्याय मंदिर टृस्ट 
के सोनगढ़ ! सोगष्छ ), की. 
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ह घछ 
७५ अं | की 
७४५. तंस का 
७४७४ ७४: ए्‌ घ ७५४७७ * 
आवण : २४८० * वर्ष दसतरी #े अंक चोथा 


७ जाता स्वभाव छ 


आत्मा झ्ञातास्वभाव है; झ्ञातास्वभात्र विकार कराया पर का ) 
कर्ता नहीं है। भें ज्ञानस्थभाव ही हूँ; ज्ञान के अतिरिक्त अन्य 


कुछ भी मेरा कर्तांठ्य है ह्वी नहीं;--८सा क्षान स्वरूप का निर्णाय 
करने में अपूर्बा पुरुषार्थ है। यह बात जीव को पूत्र अनंव काल 
में नहीं जमी है। भरे भाई ! तू अपने स््रभाव की बात सुन तो ! 
अंतर में अपूबंता छकाः स्वभाव के उत्सा#पूत्रक सुनेगा तो अवश्य 


तेशा कल्याण हो जायेगा। 
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रे 
) 
) 
) 
े 
) 
) 


[ धामिकोत्सव के प्रथम प्रवचन से : वीर सं. २४७७६ भावपद कृष्णा ३४, 


समयसार गा.- 


व  दिकाज् से अज्ञानी जीव 
अपने स्वभाव को चूककर, में पर को 
परिणमित करता हूँ---ऐसी मिथ्या आन्ति 
के कारण संसार में भटकते हैं। में 
शात्रावंद स्वभाव हूँ--ऐसी दृष्टि को 
सूककर दया, दानादि के परिणास ही 
मैं हूँ---ऐसा जो मानते हैं, पर्थात्‌ 
विकार को ही भात्मा मानते हैं, वे ही 
पुसा मानते हैं कि में जड़कर्म का परि- 
शामिल कर्ता हूँ, में शानस्वरूप हूँ-- 
ऐसी जिसकी दृष्टि है वह जीव विकार 
का कर्ता नहों होता भौर से अपने को 


११६ से ३२० ] 


जढ़ का कर्ता मानता है। अहो! मैं 
वो शानस्वरूप हैँ---परह थात पूर्व झानंत- 
काल में एक क्षण भी जीव के अंदर 
में नहों जसी देँ। में ही ज्ञान का ही 
कर्ता हूँ; राग के समय भी राय में 
तन्‍्मय हुए बिना में उसका जाता हूं; 
मैं विकार तथा शरोरादि को परिवर्शित 
करनेवाल्ा नही हूँ ।--स्वसम्मुख होकर 
क्षानस्वसाव का ऐलशा अपूर्व निर्शत 
प्रयट करना ही ध्रमं का सपजा मलो- 
श्सव है । 

देखो, भ्रंशर में इस देश से सिख 
झात्मा है, उसे न तो किसी ने बनाया 


$ १०७८ : 


है और न कभी उसका नाश होता है; 
वह स्वयंसिड वस्तु है और उसका 
स्वभाव 'ज्ञान! है। ज्ञान क्या करता 
है (तो कदते हैं कि जानता है ।-- 
जानने के अतिरिक्त ज्ञान का दूसरा कोई 
कार्य नहीं है। रागपर्याथ को उत्पक्ष 
करे ऐसा ज्ञान का स्वभाव नहीं है ।-- 
ऐसे ज्ञानस्वभाव का निर्णय होने से 
झआष्म। राग का, कम का और शारी- 
रादि का ज्ञाता ही रहा ।--हसका नाम 
प्रथम धर्म है। 

इसमें क्‍या करना आया ? 

--इसमें शानस्वभाव के निरशय 
का पुरुषार्थ करना आया। ज्ञाता ने 
आपने कानस्वभाव को जानकर उसका 
निर्णय किया है, वही झराध्मा का कार्य 
है भोर उसमें घमं का पुरुषार्थ है। 
अंतर का यह सच्चा पुरुषार्थ  प्रज्ञानी 
को दिखलाई नहीं देता और वादह्षा- 
क्रिया में आत्मा का पुरुषाथ मानकर 
उस विपरीक्ष मान्यता से संसार में मट- 
करता है| 

भाई ! हू ज्ञान है। पर का और 
विकार का कार्य हो जिस कात्ष जैसा 
होना है वेला होगा, तू उसमें फेरफार 
नहीं रर सकता। उस समय ऐसी दृष्टि 
रख कि में ज्ञान हूँ---त]. उसका जाता 
रह अथवा को अकह्ानभाद से रास का 
कत शव स्वीकार कर। 'मैं था हसखिये 
हाग हुआ'-यानी शानस्वभाव के 


खांत्मधर्म : ११२ 


जिसने प्लागा उसने राग को ही अपना 
करंध्य माना है, यानी आत्माकों झान- 
स्वरूप नहीं साना किम्तु रागस्वरूप 
ही माना है; 'रास मेरा कम और में 
उसका कर्ता'--हसप्रकार जिसने राग के 
साथ स्वभाव को एकता मानी उसे शान 
की अरुचि श्र राग की रुचि हे; चही 
सहात अथम है। “मैं था इसलिये शरोर 
चुला, भाष्मा हे इसलिये भाषा बोलों 
जाती है, मेरी उपस्थिति के कारण पर 
के कार्य द्ोते हैं, में था और मैंने विकार 
किया इसलिये कमंबन्ध हुआ '---ऐसो 
जिसकी मास्यता है उसे पर के साथ 
एकत्व बुद्धि है. उसे वस्तुस्थभाव की 
खबर नहीं हे। ज्ञानी धर्मात्मा तो जानते 
हैं कि में जशञानस्वभाव हूँ, मेरे ज्ञान- 
स्थभाव में से तो निर्म्ष पर्याय की ही 
रचना होती है, किन्तु विकार की रचना 
नहीं द्वोती; में हूँ इसलिये रागपर्याय 
हे--ऐसा नहीं हे, किन्तु में हूँ इस- 
लिये ज्ञानपर्याय है, में हूँ इसलिये मेरे 
कारण आनन्द और चारित्र की निमंल 
पर्याय है, यानी में कर्ता और श्रद्धा, 
ज्ञान, चारित्र की निर्मक्ष पर्याय हुई वह 
सेरा क्म,--इसप्रकार धर्मी जीव स्वभाव- 
दृष्टि में निमंल पर्याय का ही कर्ता हे। 
मैं कोन हूँ भौर मेरा सच्चा कार्य क्‍या 
है---यह वात समझने में जीव को 
अनादि से थूल हो रहीं है। बदि यह 
बात समझे हं। अनादिकाक्षीन बूल नष्ट 


अस्तित्क के फारण राग हुआ--पऐसा होकर अपूर्!व घसं हो। 
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आधाय॑ भगवान कहते हैं कि-- 

है माई ! तुके अपना करयाण 
करना है न! तो हस तुझे कक्याण का 
मार्ग बतल्ाते हैं। 

पहल्के तू निर्णय कर कि मैं आत्मा 


मेरा जानने-देखने का स्वभाव है। 

राग करना वह मेरा स्वभाव नहीं 
है. भ्रोर शरीर को या जदकम को परि- 
शमित करने की मेरी सामथ्य नहीं है। 
मैंने विकार करके जदकम का बंध किया 
--ऐसी जिसकी मान्यता हैं उसकी र्डष्टि 
सिथ्या है; वह यह नहीं जानता कि 
मेरा शानस्वभाव विकार से प्रथक हैं। 


'सैं ज्ञानस्थमाव हूँ?--ऐसी दृष्टि 
चूककर अज्ञानी जीव भज्ञानभाव से 
, किकार का कर्ता होगा, किन्तु जबकस 
का कर्ता तो अशानभाव से भी नहीं हूं। 

जढ़कर्म की भांति शरीर, भष्षा, 
मकानादि का कर्ता भी भात्मा कभी नहीं 
हो सकता । 

--हूसलिये दे जीव ! तू समझ 
कि में शानस्वभाव हूँ और शान ही मेरा 
, काये हैं; पेसा समझकर शानस्वसाव 
के ग्रवलम्धन से सम्पग्द्शन-शान-चारिश् 
के निर्मेशलभाव रूप परिणमित होना 
बह मोच्मार्स है भौर वही तेरे कक्याण 
का ठपाय है। 


मैं शानस्वमाव हूँ--ऐसी जिसे खबर 
नहीं है वह जीव पर का झसमिमान 
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करके झनंत राग-द्ेष करता है। जहाँ 
झपनी दृच्छानुसार पर में कुछ हो वहाँ 
अशानी झभिसान से कहता है कि हमने 
ऐसा कर दिया! और जहाँ अपनी 
भारणा से विरूद्ध हो वहाँ ऐसा कहता 
है. कि--भाई ! हसमें श्पता क्या वश 
यह कहीं अपने हाथ की बात है!” 
किन्तु भाई ! पर में तेरा नहीं चलता 
तो फिर शानस्वभाव की प्रतीति करके 
सर्वत्र ज्ञाता दी रह न! ब्यर्थ ही पर 
का अ्भिमान किसलिये करता है! हैं 
तो श्ाता हूँ, और पर के काये पर के 
कारण होते हैं, उसका कर्ता में नहीं 
हूँ,--ऐला समककर सब ओर से दृष्टि 
उठा क्षे भ्ौर अपने शानस्थभाव में दृष्टि 
कर,--सो अपूर्व कल्याण हो। 

जगत फी सब वसतुयें अपने स्वभाव 
से ही परिवर्तित होती हैं, हसलिये प्रत्येफ- 
चस्तु स्वयं हो अपने काग्र की कर्ता है, 
कोई दूसरा उसका कर्ता नहीं हैं। जगत 
को जड़ वस्तुशझों में भी उनके अश्रपने 
स्वभाद से परिवर्तित होने की शक्ति 
है । 

(3) यदि उसमें स्वभाव से ही 
परिणमित होने की शक्ति नहों, थो 
दूसरा कोई उसे किसीमकार परिशसित 
नहीं कर सकता। और 

(२) बदि उसमें स्वयं ही परिण- 
मित्त होने की शक्ति है तो वह पभन्य 
किसी परिशमित करनेवाले की झपेत्षा 
नहीं रखती । 
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अहो ! जद की पर्याय जड़ से होती 
है, में तो कावानस्टा हो हूँ,--ऐेसा 
समझाने से झंबादि का भ्रालस्थ दूर 
होकर स्वलाव का अपूर्व ट्यूम जागृत 
होता दे। अज्ञानी को ऐसा लगता है 
कि 'आरमा पर का कर्ता नहीं हे--ऐसा 
समझमेंगे तो आलसी हो जायेंगे !? किन्तु 
अरे सूढ़ ! पर के मिथ्याहँकार के कारण 
तुके क्ानस्वभाव का उत्साह नहीं आता 
यही मद्दान प्रमाद है। में शञानस्थभाव 
हूँ. यह बात चूककर, ऐसा मानता है 
कि में पर का कर्ता हूँ; इसक्षिये बरमादि 
से झपने स्वरूप में अनुत्साद है वहीं 
सहान प्रमाद है। में शानस्वभाव हूँ--- 
ऐसा ससके तो पर सम्मुख कृति छूट- 
कर स्वभाव की ओर का अपूर्ध उस्साह 
और उद्यम जायृत हो ।--हसलिये यह 
हक प्रमाद ढूर करने को बात 

। 

शरीरादि को चस्ताये था जड़ कम 
को उत्पन्न करे ऐसा तो आत्मा का 
स्वभाव नहीं है, और उस जढ करे 
को उत्पन्न करने में निमिस दो--पेसा 
भी आत्मा का स्वभाव नहीं है; आत्मा 
तो शञानस्वभावी है। झाध्मा का शान- 
स्वभाव करे को निमित्त भी नहीं है। 
जड़कम का निमित्त तो बिकार है; इसलिये 
जो जीव शानस्थसाव की दृष्टि चुककश 
विकार का करा होता है कही अपने को 
कम में विमित्त मानता हे । निश्लित्त होते 
की जिसकी इप्टि है उसकी इष्टि किकिं- 


खात्मधर्मा : ११२ 


कारी कानानंद स्वभाव पर नहों है। 
सम्यकक्‍ल्वी को तो ऐसी दृष्टि है कि में 
तो ज्ञानस्वभाव ही हूँ; जढ़कम॑ और 
डसके निमित्त रूप विकार--बह दोनों में 
नहों हूँ ।--ऐसी स्वमावदृष्टि के कारण 
डसे रागरद्दित निर्मल पर्याय होती जानी 
है वह घर है। 

* देखो, यह आध्मा के स्वभाव की 
वात | घरे भाई! तू अपने स्वभाव की 
बात सुन तो ! अध्तर से उत्साह लाकर 
एकबार सुन तो कि--अद्दो ! यह तो 
मेरे स्वभाव की बात है; अभीतक जिसे 
स्ममे! बिना में संसार में भटका उस 
स्वभाव की यह बात है ।--हसम्रकार 
अन्तर में अपूयता क्ञाकर स्वभाव के 
उस्साहपूर्यक सुन तो तेरा भ्रवश्य कल्याण 
द्ोगा। दे जीव ! तेरा तो जान स्वभाव 
है। जगत की सारी पर चस्तुयें अपने- 
झंपने स्वभाव से परिणमित होती हैं 
उसमें तूने कया किया  द्‌ तो प्रथक्‌ रह- 
कर शाता रहा | अज्ञानी प्रुथक्‍्त्थ का 
भान भूलकर ज्ञाता न रहकर न्यर्थ हीं 
पर का अभिसान करता है! तू अपने 
शाता स्वभाव को पर से और विकार 
से पृथक रख । श्ञानावरणावि आठ कर्मों 
रूप से जड़---पुदृगल परिझमित होते 
हैं, वे अपनी शक्ति से स्वर्य परिशमित 
होते हैं; थे जीप के विकार कौ भौं 
झक्सा नहीं शटातें; क्‍यों कि “वस्तु को 
शक्तियाँ पर का अपेक्षा नहीं रखती ।” 

(शैद् पृष्ठ १२३ पर) 


सिद्ध भगवान के आठ गुण 


| ७ | 


?-परम क्षायिक सम्परत्व 


क्ेद्ररक्षानादि गुणों के स्थान- 
रूप जो निम्न शुद्ध भात्मा हे बही 
उपादिय है--इहसप्रकार को रुचिरूप 
निरचयमम्यकत्य तो पहले तपठुच- 
रण करने की अवम्धा में ७ उत्पन्न 
किया था; उसके फलभूत समस्त 
ज्ञीबादि तक्ष्त्रों के बिषय में विपरीत 
अभिनिवेश रहित परिणामरूप परस 
क्षायिक सम्यक्त्त नाम का प्रथम 
गुण सिद्ध भगवतों में कहा जाता 
है । 
?-केबलब्बान 
पू्ब॑ काल में छद्मस्थ अवस्था में 
आये हुए निर्बिकार स्व्रस बेदन ज्ञान 
के फहुभूत एक ही समय में छोका- 





& यहाँ तपशचरण करने की झअव- 
स्था में निश्चय सम्यक्त्व होना कहा है 
वह निश्चय रत्नतश्रय की पुकता-अपेक्षा से 
समभना; अकेजा निरवयसम्यक्त्व चौगे 
शुणस्थान में भी होता है। 


लोक के समस्त पदार्थों के विशेषों 
को जाननेषाला केवलज्ञान नाम का 
दूसरा गुण है। 
३-केवलदर्श न 

सम्पूर्ण विकल्पों से शून्य निज 
श॒ुद्धात्मा की सत्ता के अवलोकनरूप 
जो दर्शन पहले भावित किया था, 
उस दशन के फलभूत, एकसाथ 
लोकालोक के समस्त पदार्थों के सामा- 
न्‍य को ग्रहण करनेताला केवलछद्शं न 
नाम का तीसरा गुण है । 


४--अ्रन तवीर्य 

सैतन्यमवरूप से चह्ित होने के 
कारणरूप कोई घोर परिषद्द ओर 
उपसर्गादि होने के समय पहले अपने 
निरजन परमात्मा का ध्यान में 
दैय पूर्वक अवलम्धन किया था, 
उसके फलछभूत, अन तपदार्थों के क्षान 
में खेद के अमावरूप लक्षण का 
घारक अनतवीय नाम का घोौथा 
गुण है | 
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+-- पहल 
सूक्ष्म जत्तीन्द्रिय केवलज्ञान का 
विषय होने से सिद्धों के स्थेरूप का 
सूक्ष्मत्व कह्दा जाता है, यह सूक्ष्मत्व 

पांचवी गुण है। 

६--अवगाहन 
जिसमप्रकार एक क्षीएक के प्रकादषा 
अनेक दीपकों के प्रकाश का खमा- 
वेश हो जाता है, उसीप्रकार एक 
सिद्ध के श्लेंत्र में संकर-व्यतिकर 
दोष के पेरिहारपूँवक अन'त सिद्धों 
की जवकाश दैने का जो ममाथ्यों 
है बह छठवों अवगाएन गुण हे । 


७--अगुरुलघुत्त 
यदि सिद्धरवरूप सर्वाधा गुरु 
( भारी ) हो ता छोददे के भोले को 
भांति उश्षका अधःपतन ही होता 
रहे, ओर यदि स्बंथा छघु (हलका) 


आत्मधर्मा : 


हो क्तो पक्‍न से उद्नेष्डे सेमड 
को रूँई कीं भांति उसका निरन्तर 
अमण ही होता सहेन--किन्तु सिद्ध 
के स्वरूप ऐसा नहीं है, इसलिये 
अगुरूलघुत्व नाम का सातवां गुण 
कुह्ा जाता है। 
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८--अव्याचाध अन तसुख 

सहजशुद्ध स्वरूप के डैग्नुभव 
से उत्पन्न तथा रागादि विभावों से 
रहित ऐसे सुखरूप अमृत का जो 
एक देश अनुभव पूर्वॉकाल में किया 
था, उसके फलभूत अव्याबाध अनंत 
सुख नाम का आठवा गुण सिद्धों 
है कद्दा जाता दे । 

--ऐसे अरष्ट मद्दा गुणों के 
धारक श्री खिद्ध भगवन्तों को नम- 
स्फार हो ! 

(देखो, छुद्दस्वृष्य संग्रह गाधा ५४ टीका] 





दुःख का कोरणे 


आस्मा तीनों काज् परकातुओं से मिश्ष है--भर्थाते कोई सी बोह्ा साधन 


आत्मा को सुख दुःख के कारण नहीं हैं । 
और यह मुझे प्रतिकृल--हैँसा मोनकेंर मौह के वंश उनमें 


मुँकै भगुझल 


लेकिन अंशाती पर संयोगों 


शींगं-ट्वेष करता है वही संसार परिअमण हे दुःख की सक्षकोरेय हैं। 








है सेखा !. चल न मेरे साथ 
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उपेंग्य जीव को सम्बोधन करके 
पद्मेअभमलघारीदेव सुनिराज' कहते है, 
कि-दे संखा ! दे बंदु ! तू मेरे उपदेश 
की सोरें सुनेकर जेतम्यस्वरूँप की झोर 
* उम्मुख हो; चतुर पुरुषों को उसम' 
चेतंस्य स्वरूप का ही अपलम्बन करते 
योग्य है। निर्रपंभ सदेज परंमानंदरूप 
चेतम्यतत्व का हमने शुकं उपदेश दिया, 
उसे समभंकर हे मिश्र ! तू तुरंम्स ही 

उप्ररूप से उसमें उन्मुख ही। 

--म दाकान्ता--- 
प्र्ञाय छवि: सहज परसानन्‍्द चित्र पसेक 
संमाह्ष तेनि्म्ममिदं सुक्ति सान्राज्य 
मूखम । 


अतीड्दिय 'भानन्‍द में कूजेते हुए मुनिराज स्वयं तो श्न्तर- 
स्वरूप के अवलस्धन से मोज्षकी साधनां कर रहे हैं और आता से भी 
कहते हैं कि है सखा ! त्‌ भी अल न॑ मैरे सोथ ” हमारा श्रोंता 
हम से अलग रह जाये- यह कैसे दोसकता है? है मिश्र !' हमारा 
उपदेश खुनकरं; हमारों भांति त्‌ भी नुरेंन्त ही चेतेम्थस्थरूप में उग्न- 
रूप से उम्मुख हो। चेतल्य का उग्र अवल्म्धन करने से तुके भी 
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जो मुसिझाज्राज्य का मूल है ऐसे 
इस मलिरुपम, सहंज परमामन्द वाले एक 
चिह्र.प को चशुर पुरुषों को सम्बक 
प्रकार से अद्देश करेंता योग्य है; हंस- 
किये हे मित्र'ँ तू भी मेरें उपदेश के 
सार को खुनकर, तुरम्त ही उद्चकप से ' 
इस चेसम्क्धसर्कार माश्न के प्रति अपनी 
मुक्ति कर । 

देखो, यहाँ किशना सुश्दर स्सथवोधन 
किया है ! सुनिराज प्रेम से सम्बोधन 
करके कहते हैं कि हे खा! तू भी 
ऐला काह...हमते सो हपते चेतब्य का 
उन्नाव से आार्वक्षम्पंश किया: है छोर 
हलारा उन्रदेश खुलकर अत्र हू भी शुरम्स 
ही चेतन्यज्यवरूप में प्रवमी कृति कर। 


वस्माशुे्अेस्तथअधि य सके महे सारमश्किन्‌ अऋष्णहसहफ्डेश को शुआारी शुंजार सुस- 


पक! डीलर कुह अब भरत शिरयंभेश्कारे 
मॉल के १६४४४ 


कर अंश! जें' कौन डब्सुक्र भरी होन्‍्त ! 
इंपदेश सुक्केश धही कहने योग्य' दे। 
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जतुर पुरुष यानी आस्मार्थी जीडाीं का 
यह एक ही कलंष्य है कि अन्तमु रख 
हो कर एक चेतन्य स्वरूप का ही श्रव- 
लम्बन कर । हे मित्र ! तू शीघ्ष हो 
गशेसा कर,-ऐसी मुनिराज़ ने प्रेरणा 
की हे। 

डपदेश का सार क्‍या (-चेतन्यस्व- 
रूप में तृत्ति करना। जो जीव अपने 
चेतन्यस्वरूप को सर्व परभावों से लिन 
जानकर उसोमें वृत्ति करता है अर्थात्‌ 
उसको प्रतीति, ज्ञान झौर एकाग्रता 
करता है वद वास्तव में उपदेश के सार 
को समक्ता है। सुनिराज कहते हें कि 
है सखा ! दे अंथु ! तू मेरे उपदेश का 
सार सुनकर चेतन्यस्थरूप में झऋपनी 
शक्ति कर, तुरन्त ही कर। चत॒र पुरुषों 
को अर्थात्‌ आत्मार्थी-क्षानी-मुम्ु् जीवा 
को एक सहज परमानन्दसमय आत्माका 
ही सस्यक प्रकार से अहण्ण करने योग्य 
है। आत्मा का सदज स्वरूप अनुपम हैं, 
यहाँ भ्ुक्तिसास्नाज्य का मूल दै। निरुपस 
और सहज परमानन्युमय चेतल्यभूर्ति 
भरावान भ्ार्मा है, अंतमु ख॒ दोफर 
उसका भावना करने से मोक्षदशा दो 
जातो हैं, इसलिये वही मोक्ष का मूख 
है, भोर वह एक ही मोक्षार्थी जीव का 
ऋषलम्यन हैं। अध्यात्स-उपदेश सुनकर 
जो जोब पेसे एक चेतन्यस्वरूप भ्राव्मा 
को ही सस्यक प्रकार से अहरस करता 
है और रागादि पर मा्यों या निमिसाति 
पर द्यों के प्रहणय की ब॒ढ्ि छोड़ता दे 
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वही वास्तव में अतुर ग्र्थात मोक्षार्थी हैं। 
मेरे चैतन्य का शुद्धस्वरूप पुण्य-पाप 
रहित हैं, पुण्य-पाप मेरा स्वरूप नहीं 
है--ऐसा जानकर शुद्ध चेतन्य में अन्‍्त- 
सुख होकर उस एक का ही ग्रहण 
करने यंग हे; इसके अतिरिक्त श्रन्य 
कुछ भी अहणय करने योग्य नहीं ह। 
सुमुझ को शुद्ध चेतन्यस्वरूप के ही 
प्रहण से पर आाबों का प्रध्याख्यान ही 
जाता है; इसलिये श्री पश्मप्रभ स्ुनिराज 
कहते हैं कि दे मित्र ! मेरा ऐसा उपदेश 
खुनकर तुरन्त ही उम्र प्रयस्तपूषक तू 
हस चेतम्यचमत्कार स्वभाव में अपनी 
बृक्ति कर । 

यहाँ टीकाकार ने दे सखा! !! ऐसा 
प्रेमपूर्ण सम्बोधन किया है, यानी हमें 
तो अपने चेतनन्‍्य के उम्र अवलम्बन से 
प्रत्याख्यान यर्त रहा हैं, भोर तू भी 
हमारा डपदेश सुनकर अपने चेतन्य का 
डग्न अवलस्बन कर--जिस से तुके भी 
मुझ जखा प्रत्याद्यान होगा और हम 
दोनों समान हो जायेंगे। इसप्रकार, “हे 
सखा ! दे मिन्न !-ऐसा सम्दोधन कर 
के श्रोता को भी अपने जैसा बनाना 
खाहते हें। 

हमारा उ..दरशा खुनकर क्‍या करना 
चाहिए (-तुरन्स ही और उप्ररूप से 
खैतन्यस्वरूप में व्ृत्ति करना 'चाहिप। 
बहिमु सम यूक्ति का हमारा उपदेश दे 
ही नहीं। औेतस्थस्वकूप की ओर उन्पुख 
होकर उस में एकाप्र होना दी दसारे 
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सर्व उपदेश का रहस्य है। जितने ज्ञानी 
है उन सबके उपदेश का सार यह है कि 
अपना सहम लशानानंदस्वरूप आध्सा को 
जानकर उसीमें वृक्ति करना। यही 
मोक्षका कारण है। है भव्य ! यदि मुझे 
आत्मा का रंग लगा दो तो अब हसारा 
डपदेश सुनकर अपनी बुद्धि को चैत- 
न्यस्थरूपोन्सुर् कर, श्रपनी बुद्धि को 
अन्यरोन्मुख करके चेतन्‍्य का ही ग्रहण 
कर, और हसके अतिरिक्त परभाव #े 
ग्रहण की बुद्धि छोड़ । उद्मरूप से अर्थात्‌ 
अप्रमादभाव से चैतन्यस्वरूप में शक्ति 
करके उसकी श्रद्धा, उसका ज्ञान और 
उसमें क्ञीनता करना वह मोक्ष की प्राप्ति 
का उपाय है। 

हस नियमसार के टीकाकार पद्मप्रक 
सुनिराज महान संत हैं; अह्मा के 
कतीन्द्रिय आनंद में मूलते हैं, चेतन्य- 


ता 
>> 
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(5 सम्यक्ती का पुरुषा्थ पु 


पे 

दो, यह सम्यक्स्वी का पुरुषाथ ! 
ऐसा पुरुषार्थ जीव ने पूर्वकाल में कमी 
नहीं किया। कोई कदे कि हम पुरुषाथ 
तो बहुत करते हैं, परन्तु सम्यकत्व नहीं 
होता ।---तो ज्ञानी कहते हें कि अरे 
भाई ! तेरी बात मूठ है; यथार्थ कारण 
दे और काय न हो ऐसा नहीं हो सकता । 
यदि कार्य प्रसट नहीं होता शो समझ 
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स्वरूप का खूब अबखम्बन वत रहा 
हैं;-..-.इस प्रकार स्वयं तो अंतरस्वरूप के 
अवल्षम्बन से सोथ की साधना कर रहे 
हैं, और शोता से भी कहते हैं कि दे 
सखा ! तू भी चल न मेरे साथ ! हमारा 
क्ौता हम से अलग रह जाये-यह केसे 
हां सकता है ? है मित्र | हमारा उपदेश 
सुनकर, हसारी भांतितू भी तुरन्त ही 
चेतन्यस्वरूप में उम्ररूप से अपनी धृत्ति 
कर | चेतम्य का उग्र अवलम्यबन करने 
से तुझे सी हमारे जैसी दशा प्रगट हो 
जायेगी और 'अ्रत्पष्काल में मोक्ष हो 
जायेगा ।... 
-तस्मादुच्चेस्वमपि च सखे ! महुचः 
सारमस्मिन्‌ 
श्र॒स्वा शीघ्र कुछ तब सति चिच्चसत्कार 
मात्र ॥ 
[ प्रबचन से | 


बा 


ले कि तेरे प्रयत्न में भूल हैं। सम्यरद- 
शत होने की जो रोति है, उस रीति 
से अन्तर में यथार्थ प्रयत्न करे और 
सम्पग्दशन न हो--ऐसा नहीं हो सकता। 
थास्तव में अपूर्या सम्यस्द्शन का सच्चा 
उपाय क्या है वह जीव ने जाना ही नहीं, 
ओर दूसरे विपरीत उपाय को सच्चा 
उपाय मान लिया है! जहाँ उपाय ही 
मिथ्या हो। यहाँ सच्चा कार्य कहाँ से 
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अगद, हो ? , इऋाजिये सदा स्रत्तयसाक करी 
ग्यारइवी श्राथा में आच्युम्देव ने .सम्य 
उद्शोन का सच्चा झौर अचूक डपाय 
यतलाओा दे। यदि इस डपाय को समसः 
से और शुद्धमथ का अवल्चम्बन ख़ेक़र 
अन्तर के क्षानावंदस्वभाव को पकड़े 
वो सम्यग्दशंश का श्रपूर्व अनुभव और 
मेदकज्ञान अवश्य हो जाये। 

प्रक्ष/---यहों झुद्धनय का अवक्ञम्क्षन 
क्ैेने को कहा, परन्तु शुद्धनय तो ज्ञान 
का अंश है--पर्याग है; क्‍या इस अंश 
के अ्वलम्बन से सम्यग्द्शन होता दै ? 

उत्तर:--वास्तव सें शुद्धनय का अब - 
सम्बन कब कहलाता हे ?--अकेल्ले अंश 
का पकड़कर जो डसी के अवलम्बन में 
रुका दे, उस के तो शुद्धनय दे ही नही; 
झान के अंश की अंतरीन्मुख्य करके जिसने 
भत्रिकाज्नी तृब्य के साथ अमभेदता की है, 
उसी के शुद्धनय होता है, और ऐसी 
अभेद्‌ दृष्टि की तब शुद्धनय का अचब- 
लम्बन लिया--ऐस़ा कहा जाता दे। इस- 
लिये 'शुक़्नय का अवलम्यन --ऐसा 
कहने से उसमें भी हृब्य--पर्याथ की 
अभेदता की बात दे; परिणति अन्‍्सर- 
सुख होकर डनच्य मे अभेद होकर जो 
अनुभव हुआ उसका नाम, शुद्धनय का 
अप्रतस्यन है; उसमें द्रष्य-पर्थाव के भेद 
का 'अवक्षम्भन मही है। यद्यपि -शुद्धूनय 
, क्वान का ब्ांश हे--पर्याय है, परन्तु वह 
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पप्रदक्प आंद्र के, शुतामृस्वापक में झल्ेद 
हो य्या है इसलिये जहां जय और कय 
का विषय पएथक अर्ढ़ी दे ।-जयब ,ह्वान 
पर्याय अन्त्ररोत्युख होक़र श॒द्धतय के 
साथ अलेद हुई तब झुद्भुनय डुआ। 
यह शुद्धनय निर्विक्र्प हैं | ऐसा शुद्ध॑खय 
कतकफल के स्थान पर है; जिसप्रकार 
“मैद्ने प्रानी में कतक्रफल डाज़ने से जह 
निर्मल हो ड्राता है उस्राप्रकार कर्म से 
सिश्ष शुद्ध भ्रात्मा का अनुसव शुद्धतय 
से द्ोता है; शुद्धनय से थूत्रार्थस्वभाव 
का अझजुभव करने से आत्मा और कर्म 
का सेदशान हो जाता हैं। देखो, यह 
सरची श्रोषषाध ! अनादि से जीब को 
मिथ्यात्वरूपी रोग लागू हुआ . है, धह 
इस शुद्धनयरूपी ओषधि से प्लिटता है। 
स्वसन्घुख पुरुषार्थ द्वारा शुद्धूनय का 
अवलम्बन ज्रेकर शुद्धनय का अत क्षव 
करते ही तत्काल भेदक्षान हो जाता है 
भौर अनादिकालीन अमणा रोग दूर हो 
जुमता दै। 
यह वात अपूर्न समझने योग्य है, 
इसे समझकर अ्रंतर में इसका यथार्थ 
'निशय करना यह सम्बक दर्शन का कारण 
है। वाध्तव में तो बहा करने योग्य दे; 
इसके अतिरिक्त ऋअम्थ सब बोये हैं; 
डनसें कहीं सीआाप्मा कार्यरत कहीं 'है। 
_--भी मस्नस्तंस-्मक्नषिष्दा-महीह्लव 
के अवधन, से 


हक अनेकान्तशूति मगवान आत्मा की |" 


. कुछ शक्तियाँ[< 
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अकार्यकारणलशक्ति 


शौनरूजफ झात्मा में झनंत- 
शक्तियाँ विद्यस्ान हैं उनका यह वर्णन 
चल रद्दा है; अभांतक तेरह शन्कियों 
का विचेचन दो गया है। दही 
अकार्यकारणत्वहै। शआ्रात्मा के दब्य, 
गुण या पर्याय को कोई परवस्तु नहीं 
करता इसलिये श्रात्मा श्रकार्य ६, और 
भात्मा किसी परवस्तु के द्वव्य,-गुण या 
पर्याय को नहीं करता इसब्विये आत्मा 
झकारण है, पर के साथ के कार्य-कारण 
भाव से रहित आत्मा स्वयं सं से 
भिन्न एक जव्यस्वरूप है। ऐसे भ्रात्मा 
को जो पद्दिचाने उसके स्वभाव का कार्य 
प्रगट हुए बिना नहीं रहता। ोभ्राव्म- 
स्वभाव के अभवद्वग्बन से जो पर्याय 
प्रगट डुईं धह झात्मा का कार्य है भौर 
झात्सा ही उसका कारण है। हसके 
अतिरिक्त कोई भी पर वस्तु आत्मा के 
कार्य का कारण है ही नहीं। आत्मा 
में अनंत शक्तियाँ हैं परम्तु उसमें कोई 
ऐसी शक्तियाँ नहीं हैं कि जिससे 


झात्सा का पर कारण हो। शभ्रात्मा का 


कारख प्र नहीं है शोर पर का कारण 
आत्मा नहीं है; अ्रर्मा के कारण-कार्य 
भास्मा में ही हैं झोर पर के कारण-कार्य 
पर्मेंहें। 

यह श्रकार्यकारणस्वशक्ति आत्मा में 
त्रिकाज् है, इसलिये वास्तव में हो शणिक 
विकार का कार्य-कारणापन्मा भी झास्मा नें 
नहों है। यदि ब्रिकाकी अ्रात्मा बिफार 
का कारय हो, तब धो विकार सदेद 
होता ही रहे--परन्तु ऐसा नहीं है। 
और आत्मा विकार का कार्य भी नहीं 
है; श्र्थात्‌ ब्यवद्भार रध्नत्रय वह कारण 
और श्ास्मा का निरचन सम्यग्दसंन बह 
कार्य--ऐसा नहीं है। सम्यन्दर्शवादि 
निम्मल पर्याय प्रगह हुई वे आत्मा में 
भभेद हैं; हसलिये जिसप्रकार व्यवहार 
रत्नन्नय के कारण से अआत्मद्रस्य यहीं 
बनता उसी प्रकार डसक्की निर्म्ष पर्याय भी 
ब्रद्दी बनती । कारय-कार्य अपेद हैं; यहाँ 
ब्विकार के साथ भी ग्ाज़हा का कारण- 
कृयेपना स्वीकार ,वहीं क्रिग्रा है। परन्तु 
उसका अर्थ ऐसा नहीं अमसला कि 
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कम के कारण विकार होता ई ! यहाँ 
हो आएत्मा को श्रिकाली शक्तियों की बात 
है; त्रिकाली स्वभाव को दृष्टि से देखने 
से श्रास्मा से विकार होता ही नहीं, 
इसलिये आत्मा विकार का कारण नहीं 
है---ऐसा समझना चाहिए । 
चैतन्पस्थरूप भ्रात्मा में अपनी श्ानादि 
झनंत शक्तियां त्रिकाल हैं, परन्तु शरार- 
सनत्र-बाणी यथा पु९्य-पाप-वे कोई भ्रात्मा 
के श्रिकाल्ी स्वरूप में नहीं हैं; इसलिये 
डन शरोर-मन-बाणी द्वारा या पुय-पाप 
हारा भातमा की महिमा नहीं है, परन्तु 
झपनी भनंत शक्तियाँ हारा ही भात्मा 
की सहिम! है। जिस प्रकार हलवाई को 
दुकानपर भफोस या घड़े नहीं मिलते 
परन्तु मावा मिलता है, और अफीम- 
बाले की दुकान पर साथा नहीं किन्तु 
अफीस ही मिलती है; जिसके पास जो 
हो वह उसोके एास से मिलता है; उसी 
प्रकार आत्मा झ्ञान-आनंदादि अनंत गुणों 
का भयडार है; उसफो अ्रद्धा-शान-एकाप्रता 
करने से उसमें से गुण मिल्लते हैं, किन्तु 
विकार या जड़ उसमें से नहीं सिल 
सकते | पुए्य-पाप तो अफोम के गोले 
समान हैं उनकी दुकान भला है; और 
शरीर-प्न-वाणी की क्रिया यह कुभार 
के घड़े जेसी हे, उसमें से कहीं से 
झासस का धर्म मिक्षे ऐसा नहीं है; 
और झ्ाह्मस्थभाव की दुकान से वह 
किसी काल नहीं मिक्ष सकती । जड़ का 
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कोई भो तत्व अथवा जढ़।की क्रिया था 
घुरय-पाप के विकारी भात्रों को झ्ाध्मा 
के अंतर स्वरूप में दँढ़े तो वे नहीं मिल 
सकते, भौर जड़ की क्रिया में या विकारी 
भाव में भ्रात्मा के अंतरतत्व को दूँ 
तो बह भों नहीं मिल सकता। जैसे- 
अफीस वाले को दुकान पर जाकर कोई 
कहे कि- शुद्ध दूध का दस सेर मावा 
दे दीजिये -तो वह मुख ही माना 
जायेगा। श्रफीमवाले के पास अफीम 
का माया होता है किन्तु दूध का मात्रा 
नहीं होता। श्रौर कुँभार के घर जाकर 
कोई कटद्दे कि-'दस सेर वाज़े पेड़े दें 
दीजिये !!--ठो वह भी मूखे ही कह- 
क्ञायेगा । कुंभार के घर तो मिट्टी के 
दिण्ड होते दें--वहाँ पेढ़े नहीं मिल 
सकते । झौर हलवाई की दूकान पर 
झाकर फोई कद्े कि---पाँच तोला भ्रसली 
अफीम दे दीमिये, भ्रथवा पॉच धढ़े दे 
दीजिये ।-तो वह भी मूर्ख ही है। उसी 
प्रकार आत्मा ब्नंत गुणों की सूर्शि हल- 
बाई की दूकान जैसा है; उसके पास 
से भानंदरस की प्राप्ति होती है, उसके 
बदुल विकार में था जढ़ को क्रिया में 
झागम्द्‌ लेने जाये अथवा उससे धर्म माने 
तो यह जीव परमार्थतः महान मूखे 
मिथ्याइष्टि है; जो जीव शरीर की क्रिया 
से या पुण्य से धर्म मानता है, बह जीव 
कोकमभ्यवद्दार में भक्षे बाहे जैसा बुद्धि- 
शाक्षी माना जाता हो, परम्तु परमा्थ- 
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मार्ग में ठो वह भूल ही है। और 
जिसप्रकार हलवाई की दुकान पर अफीस 
या घड़े लेने के लिये जानेवाला मूर्ख 
है, उसी प्रकार चिदानन्द भगवान आरमा 
के पास जड़ की क्रिया और विकार का 
कराना मानता हैं वह भी मुढ-मसिथ्या 
इृष्टि ही है । अज्ञानी शरीर की क्रिया 
से और पुण्य से आत्मा का बड़प्पन 
मानते हैं, परन्तु शरीर की क्रिया का 
या पुरय का कारण हो ऐसा अटत्सा 
का स्वाव ही नही है--इसका शह्ानी 
को भान ही नहीं है। 

आत्मा के स्वभाव में ऐसा अका- 
यक्रारणपना है कि अपने स्वभाव से 
अन्य ऐसे कोई भी परवृब्य या परभावो 
के स्लाथ उसे कार्यकारणपना नहीं है। 
शरीर-मन वाणी या देव-गुरुशारू सश्र 
आत्सा से अन्य हैं। उनसे इस भ्रात्मा 
का कुछ भी कार्य नहीं होता शौर यह 
आत्मा उनके कार्य को नहीं करता | 
ओर पुण्य-पाप भी झाष्मा के स्वभाव 
से अन्य हें इसलिये उनसे आरमा के 
सम्यग्दशनादि कुछ कार्य हो--ऐसा नहीं 
है; भर आध्मा कारण होकर उन विका- 
रीभावां रूप कार्य को उत्पक्ष करें--ऐसा 
भी नहीं है। ऐसा आत्मा का अनादि 
झनत भप्रकायकारण स्वभाव है। अपना 
कार्य पर से नहीं होता और स्वयं पर 
का कांय नहीं क्रता--ऐसी अका्य- 
कारणत्व शक्ति तो यह्ा्रि समस्त व्र॒य्यों 
में है, परस्तु इस समय भाध्मा की पहि- 
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खान कराने के लिये उसकी शक्तियों का 
वशन चलता दे। किसी भरी द्रव्य में 
ऐसी शक्ति नहीं है कि श्रन्य के कार्य 
को करे। और कोई भी अृष्य ऐसा 
पराधीन नहीं हैं कि अपने कार्य के लिये 
पृथक कारण की अपेक्षा रखे ।--ऐसा 
वस्तुस्वरूप हैं; यह जैनदर्शन का रहस्य है । 

ऐसे यथाथ वस्तुस्वरूप की लोगों 
को ख़बर नहं। है, इसलिये अक्षान के 
काग्ण वे ऐसा देखते दे कि मेने पर का 
कार्य छिया और पर के कारण सेरा 
कार्य हुआ । मकान के ऊपर सेुंडेर ढाजने 
के लिये सौ सन की केची ऊपर चढ़ 
रही हा, वहों असम से- संयोगी दृष्टि 
से---अज्ञानी ऐसा समझता दे कि पचास 
मजदूरों ने मिलकर शक्ति लगायी इस- 
लिये यह केची ऊपर उडी दै। अरब यथार्थ 
दृष्टि से देखने पर वस्तुस्वरूप तो थ्सा 
है कि मजबूर श्रोर केची दोनों बिल्कुल 
प्रथक-प्थ+ बस्तुयें हैं, इसलिये किसी 
के कारण दूसरे में कुछ भो कार्य नहीं 
हो सकता । मजदूरों का कार्य मजदूस 
में है और केचो का ऊपर उठने का कार्य 
कंची में है । इसलिये केची उसके अपने 
कारण ऊपर उडी है, मजदूरों के कार ग॒ नहीं । 

झोर सूचमर्गष्ट से देखने पर केची 
स्वयं भी मूक्ष वस्तु नहीं है; कैची दो 
भ्रनंत रजकणों समूह से उत्पन्न हुई 
संयोगी बस्तु है; बास्तव में एक रज- 
कया ने दूसरे रज्ञकण का स्पश ही नहीं 
किया है; केची का प्रस्येक रजकण स्वयं 
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कैपने मिक्ष काय को कर रहा है; दो 
रैजऊंण एकत्रित होकर एकमेकरूप से कार्य 
करते ही नहों हैं। यदि इस प्रकार प्रस्येक 
शैंजकण के भिन्न-भिन्न काये को समझे 
है| पर की क्रिया करने का अभिमान उड़ 
जता है, भौर भ्राध्मस्वभाव की भोर 
उन्मुखता है। जाती है। 

और तक॑ से देखें तो भी मजदूरों 
में केंदी! को उठाया यह बात नहीं 
रहेती; क्योंकि प्रेत्येक मजदूरे प्रथक- 
धृषक्‌ है, पक मजदूर ने दूसरे को स्पंश 
नहीं किया है; भत्यैक मजंदर की शक्ति 
अपने-अपने में प्रथेके-प्थक है। सभी 
अजदूरों की शक्ति धुर्केत्रित हुई दी नहीं 
है, तंध फिर मजदूरों ने कैदी को उंठाया-- 
सह बाते कहाँ रही ? क्या एक मजदूर 
है। सी मेन की कैंची उठती है? नहीं 
खुद सकती | यदि एक मेजदर से केंसी 
मे डंटे तो दूसरे से भी नहीं उठे धकंती 
खोसरे से भी नहीं उठे सकती, ईले 
प्रकार किप्री समदेर से नहीं उठे सकती । 
तलब फिर संबे सजंद्र ऐकीग्रेत दोकर केंसौ 
जंठाएँ यह धांत भौ नहीं रहती; क्‍यीं 
ऐके प्रत्येक भजदर की श्वेत अपने-अपने 
में है; किसी छो शर्क्ति अपने में से 
किककर्र दूसरे में नहीं जोती, ईसलिये 
हो मैजद्रों को शक्ति कसी एकॉत्रेत 
भहीं होंती। देखो चेंद वीतरागी विशीन 
की इच्टि ( सामने जेंची मैं दो परे 
हरे देकश्रित होकर कराये मेहीं करते 
खरे अहीँ दो मेजेद्र एक्रेत होफर कॉर्प 
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नहीं करते; इसलिसे किसी के कारण 
दूसरे का कार्य हुआ--मह बात नहीं 
रद्दती । इसम्रकार समस्त बस्तुभों में 
परस्पर अकायेकारणपना है। 
आत्मव्ब्य का कार्य अन्य किसी 
वस्तु द्वारा नहीं होता और आत्मा अन्य 
किसी वस्तु के कार्य को नहीं करता; इस- 
लिये आध्मा को धमंकाय किसी अन्य 
के भ्राश्रय से नहीं दोता परन्तु एक 
झपने दृब्य के श्राश्रय से ही भधर्मंकाय 
होता है। “अंकार्यकारण' शब्द में जो 
अर! है वह कार्य और कारण दोनों के 
साथ ज्ायू होता है, अयोत्‌ भ्रास्मद्रब्य 
पर का कार्स नहीं है भोर पह का 
कारण भी थीं हे। जो जीव ऋस्तथ में 
सप्रस्त परव्रध्यों के साथ अपना झकार्य- 
कारण प्रवा सम्रके:'इस्े स्वद्वम्य के झाश्नय 
से निर्मंक्षकार अकट डुप्‌, बिना नहीं 
रहेगा। भआारमा में शक्ति ही नहीं 
हैं कि बह पर के कोये का करेगी हो 
और 'पने कार्य के किये पंर कारण की 
झैदेसा रखे ऐसी परधोनि्ता मी उससे 
हों है। पेंसा समके ले उसे कहीोंभी 
पर के साथ “यह भेरों काय भौर यह 
मैरी कारेय”--ऐसी एकत्वबुंसि न रहे 
भाव |. भ्राक्षय से निसे्धकाय 
दि । इसका घारंण के अच स्वयं 
ही है, अन्‍य कोई #ारझे है हो नहों; 
प्रस्थेंक समय की पंर्थाथ स्वयं ही अपने 
कार्रणे-कार्परेंप से वैहेंही है। परम शेदर्ट 
देती करिशे-कोरेकि से ही नह है; हरेशी- 
होप के भेद फेहली बेह मे स्ंेंदार है। 
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निमित्तकारण द्वारा कार्य होता है 
--ऐसा जो माने बह समिथ्यादब्टि है; 
उसे आत्मा के अकार्य-कारण स्वभाव 
का भान नहीं हैं। निमित्त की पहिचान 
कराने के लिये 'इस निमित्त से यह 
कार्य हुश्आा--ऐसा कहा जाता है, परन्तु 
वह व्यवहार से ही है; वास्तवे में 
निंमितत को कांरण-कार्य होना मान ले 
तो उसके स्व-पर तत्व की णकंः्वंबुद्धि 
है, उसे यथार्थ कारण-कोर्प की खबर 
नहों है। कारण भौर कोये एथक-एथक्‌ 
द्वव्यों में होते ही नहीं। कौरश पके 
दब्य में हो श्रीर उसका कीय दुसरे 
देध्ये में दो--ऐसा नहीं हो सकता; 
हेधापि जो ऐसा समानता हैं डये दी 
द्वैब्यों में एकस्वबुद्धि है। 

भात्मा स्वयंसिद्ध वस्तु है; उसके 
दअब्य-गुण-पर्याय तीनों स्वयं सिद्ध हैं। 
आंध्मा किसी ईश्वर का काय नहीं 
अर्थात्‌ किसी ईश्वर ने भ्राव्मा को 
बैमाया है; अमुर्क पदाथे एकत्रित होकर 
उसमें से आमा उत्पन्न हुआ--ऐेसा 
नहीं है || आर पिनिलिश्त डट्वारा, चुरुष- 
वे 'ड्रारो था ध्यवहार हारा आत्म 
अपने की (सना महों दो संकरती, अधि 
' उस किसी के हॉरी! आष्मद्ृब्य हा 
झमुसवे तहें होडात कोई कहे कि 
श्वषदोर के कैश अ्रात्मा के सम्ब 
गोशंन-कात्र-चाशित की रचना हुई दे, 
हो पेसर नहीं हे। सल्यरदशाम-हाल- 
शआरिश् की रखया में ध्ततता के स्वलाव 
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के ग्रतिरिक्त अन्य कोई कारण है हों 
नहीं। आत्मा अपने काय में किसी भ्रस्थ 
की सहायता नहीं लेता और न॒स्थयं 
किसी श्रम्थ का कारण होता है--ऐसी 
स्वयंसिद्ध अ्रकाश्कारणस्थ शक्ति उसमें 
त्रिकाल है। भल्ने लाखीं वर्ष तक भैर्ग- 
थान को भक्ति करे, परम्तु पर के काररें 
आत्मा में कार्थ ही--ऐसा गुण आत्मा 
में नहीं है, श्ौर उस मंक्हि का शेंगि 
कारण होकर उससे सम्यर्दर्शनरूष का 
प्रगेट हो जांदे ऐसा सी नहीं हीता। 
आरा का कार्य दूसरे ले नहीं 
होता और शात्मा किसे अध्य की 
क्रिया अद्दों करता। पर जीव यथा वहाँ 
उसके ऋचने में भ्रात्या काइण नहीं है; 
शरीर करे दज़न-धजव था बोल़ने में 
आत्मा कारण नहीं है, पुण्य-प्राप के 
प्ररिणाम हों उनमें भी आत्मवध्य कारणश 
नहीं है;--पऐेखा आारशा की शअकाए 
कारगत्वशक्ति का सामथ्य दै। ऐसा 
स्थभाव समभने से पर के ऊपर 
नहीं रहती परन्तु द्ृब्यस्तभाव पर 
इृष्टि जाली है। जंद कर्म हों डेनका 
कारण झात्सी। नहीं है। रुणिक विकारों 
परिणाम हों उनके कांट्शरूप से सेम्पूरण 
हल्य नहीं है; इंसेकिये ऐसे अष्य के 
सन्मुल देखनेवाले जीव की चदिक 
पे्कार की कैद त्वशुद्धि नहों रहती। 
स्रिंकाली दृष्य का आश्रय करते से 
विकार की उंत्पशि नहीं हॉसी इसलिये 
पजिकाकी धुष्य विकार को कारम भहीं 
है। पश्रसाक्ी उच्च के श्रोश्रय से ती 
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सम्यरद्शन-ज्ान-चारित्र की ही उश्पक्ति 
होती है, इसलिये वह सम्यभ्द्शन-झान 
-चारित्र का कारए हो ऐसा द्वब्य का 
स्वभाव दै। 

ब्यवहार रस्नत्रय से आसर्मा नहीं 
खनता । यदि व्यवहार रह्नग्रय से आत्मा 
सनता हो तो व्यवहार रस्नश्नय का नाश 
होने से आत्मा का भी नाश हो जायेगा ! 
और, द्वव्य के श्राक्नन से जो निमंल 
पर्याय प्रभट हुईं वह तो वन्य में अमेद 
है इसलिये जिसप्रकार व्यवहार रत्नत्रय 
से व्रष्य नहीं बनता उसोग्रकार निर्मल 
पर्याय भी उससे नहीं बनती । पर्याय 
द्ब्य में से आती दे या पर में से? 
पर्याय लो जृष्य में से ही आती हें 
इसख़िये पर्याय का पिता स्वव्वच्य है। 
स्वद्ृग्य ही अपनी पर्याय का उत्पादक 
है, उसके बदले अन्य को उत्पादक 
मानना वह कलंक है। जिसप्रकार पुत्र 
का जो पिता हो उसके बदखे किसी 
अन्य को पिता बतलाए तो वह ल्ोक- 
ब्यवद्वार में कक हैं; उसीप्रकार निमल 
पर्यायरूप प्रजा का पिला व्रच्य हैं; द्वव्य 
के भ्राश्नय से वह पर्याय प्रगट हुई है 
डसके अदले अन्य को उसका कारण 
यतत्नना यह कलंक है। पुण्य-पाप में 
से, निमित्त से सेया ब्यवहार में से 
आत्मा का कुछ भी कार्य नहीं द्वोता, 
और दव्यरष्टि से देखो तो आत्मा का 
स्वभाव उस पुरुय-पाप का या व्यवहार 
का कर्ता नहीं हैं। तब फिर श्रार्मा 


र् 
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देश का, समाज का कुछु करे या शरीर 
का कुछ करे अथवा पेसादि के लेन- 
देने की क्रिया करे--यह बात तो है ही 
नहीं । 

जड़ की यथा पर की क्रिया तो आत्मा 
से नहीं हुईं है; परन्तु यहाँ सो कहने 
हैं कि---पुण्य-पाप आस्मा से हुए ऐसा 
भी नहीं हैं । पर्यायद्रदिट में पुणप्र-पाप 
होता है, परन्तु त्रिकाली इृष्टि से देखहे 
पर आत्मा में पुएय-पाप है द्वी नहीं; 
इसलिये आत्मा उसका कर्ता नहीं दे । 
पर्यायबुद्धिवाला जीव यह बात गधा 
रूप से नहीं मान सकता। भश्राध्मा हो 
झ्ञान-दशंन-सुख इत्यादि अनंत स्वभाव 
की मूर्ति है, उसमे कोई स्वभाव नहीं 
है कि जे विकार का कारण हो - 
अथवा पर के काय का करे! 

यह श्राक्रा ही थो जगत का कार्य 
हो-पैसा नहीं हैं, और जगत के पदार्थ 
हों उनके कारण आत्मा का कार्य होता 
है-ऐसा भी नहीं है। झ्रात्मा के ऐसे 
स्वभाव को जो न पहिचाने ब्रह जोव 
झरमा से अनमिज्ष अर्थात्‌ भान रहित 
है। स्वज्ञ भगवान ने आत्सा भें ऐसा 
कोई गुण नहीं देखा दे कि शरीर-सत 
बाणी हस्यादि बराबर दो तो आत्मा में 
धर्म का कार्य हो; और झभारसा के करश 
शहोर-मन-वाणी बराबर रहते हों ऐसा 
भी कोई गुण भगवाब ने नहीं देखा है। 
तो है सह ! तू सर्वश्ञ से अधिक चतुर 
कहाँ से निकल्ला ! झात्मा से पर क्रा 
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। कार्य कभी होता हो नहों तब फिर त्‌ 
| व्यर्थ पर का कर्तापन क्‍यों मानता है? 
यदि शरीर-सन-धाणी हत्यादि के कार्य 
आरमसा से होते हा तो उनसे आत्मा 
कभी पृथक हो ही नहीं सकता और 
न अपना स्वकाय करने के लिये डसे 
करनी निदृत्ति मिलेगी। इसीप्रकार द्वष्य 
स्वयं कारण होकर यदि पुण्य-पाप की 
रचना करे तो द्वब्य से से पुण्य-पाप 
कभी प्रथक ही न हो सकें, इसलिये 
बोतरागता तो न हो परन्तु भदक्षान 
होने का अवसर भी न रहे। इसलिये 
द्रब्य स्वयं विकार का कारण नहीं 
है। ऐसा ससभने से स्वभाव और 
विकार का भमेदज्ञान होता है और स्व- 

» आव के अ्रवलम्धन से विकार दूर होकर 
बीतरागता श्रगट होती हैं । 

(५) यदि अपना कार्य दूसरे से 
होता द्वो तो अपने म॑ कुछ करना महीं 
रहता; स्वकार्य प्रगट करने के लिये 
अपने स्वभापसन्मुख देखना भी नहीं 
रहता । 

(९) ओर यदि आास्मा पर का 
कार्य करता हा तो यह पर को शोर 
हो देखता रहे, भोर झपना कार्य करने 
के लिग्रे उसे अवकाश न मिले; इसलिये 
उसमे भी स्वसस्मुसख्त देखना नहीं आता। 

जिसे झपने आत्मा का हित करना 
हो ओर मोकमाग की साधना करना 
हो वह जीव जगत की दरकार नहों 
करता । “जगत का क्‍या होगा ?”-- 
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ऐसी चिता में पड़ा रद्दे तो आस्महित « 
की साधना कब करेगा ? जगत का शो 
डसके अपने कारण से जेंसा होना है 
वैसा हो रहा है; जगत का भार मेरे 
सिर पर नहीं है, में अपने झात्मा का 
साध लूँ:इसमकार धर्मी जीव स्थ- 
सम्मुख होकर स्वयं अपना हिल साथ 
लेता है। 

यहाँ सगवान कहते हैँ कि-- झ्रात्म। 
में ऐसा झकायकारण स्वभाव है कि वह 
पर का कारण नहीं है, और पर का काय 
भी नहीं है। इस शरीर के परमाणुओं 
में आत्मा का निवास नहीं हैं। शरीर 
से आत्मा का कुछ भी कार्य नहीं होता, 
और आरमा से शरीर का कोई कार्य 
नहीं होता, तथापि भ्रज्ञानी जीव पर का 
मोह करता दै। पर में कतृ त्थ का राग 
और क्ाधामात्रस्थभाव पर द्रेष रूप तिर- 
स्कार को करता है। 

प्रस्येक श्राश्मा में अनंतशक्तियों हैं, 
उनका थद्द वर्णन चल रहा दे। मेरी 
अनंतशक्तियाँ मुक में हें--ऐसा यदि 
जीव जान ले तो उसे अपनी झनंत महिमा 
आये झर पर की महद्दिमा दूर हो जाये, 
और 'कणिक विकार की महिमा भी दूर 
दो जा, इसलिये पर का स्वामित्व द्ोड- 
कर स्वयं ऋपनी शक्ति की सेभाक्ष करके 
सिद्ध दशा को सांधना करे। संसारी 
जीव अनादि से अपनी निज्रनिधि को 
भूल रहा है; उसे सबंशदेव उसकी निधि 
बतज़ाते हैं। जिसप्रकार पुत्री को सखु- 
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राल भेजते समय दद्देज देते हैं उसी- 
प्रकार जीव को सिद्ध दशा रूपी खसुराज् 
सेजने के लिये केवली भगवान दुद्वेज 
देते हैं। कोई पूछे कि--यह आत्मा की 
अनंतश क्तियों की बात किसलिये सुनाते 
हो ! तो कहते हैं कि ब्त्र तुझे संसार 
छ्ले सिद्धुदुशा में भेजना है, इसलिये तुमे 
तेरी ऋद्धि सोंपी जा रह्दी है | 'ठो अश््मा 
के साथ क्‍या देंगे (आत्मा में अपनी 
झनंतृशक्ति है, उसे बतत्ञाकर उसकी 
अनंती निमल पर्याय प्रगट करके श्रात्मा 
को सिद्धृदशा में खाथ भेजे । उसका 
उपभोग सादि अनंतकाल तक सिद्धदशा 
में साथ रदेगा। अर्थात्‌ श्रास्मा की 
अनंतशक्यों की प्रतीति करे उसके अल्प- 
काल में ऐसी सिद्धदुशा हुए बिना नहीं 
रहेगी | 

'झही ! मेरी अन॑तेशक्ति भुममें है, 
अपने द्वित के लिये मुझे किसी अभय 
का आाक्षय लहीं हे--ऐसा समझने से 
दृष्टि बदकल्ष जाती है! भो ऐसा समझा 
उसने संसार के साथ का सम्बन्ध शोढ- 
कर आत्मा को सिंद्धदशा के साथ सम्ब- 
न्‍्ध धाँधा है। जिसप्रकार पुत्री जबतक 
स्राता-पिता के शृह् में होती है तबतक 
तो ऐसा मानती है कि यह मेरा घेर 
है, और यह हमारी सम्पत्ति है; परस्पु 
सगाई होते ही उसकी दृष्टि पद्चट जाती 
है कि यह घर भर सम्पत्ति मेरी नहीं 
है, यह सब मेरे साथ नहीं आायेंगे; 
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किन्तु जदों सगाई हुईं हे वह घर भौर 
उसकी सम्पतन्ति मेरी है। उश्लीप्रकार 
अ्रज्ञानी जीव श्रनादिकादा से संसार में 
पत्न रहा हे; शरीर सो में हूँ, पुणय- 
पाप में हूँ,--इसप्रकार बाजकरूप श्ले 
बह स्रान रद्दा हे। अब अनंतशक्ठि के 


» पिणड अपना भगवान आत्मा के साथ 


डसकी सगाई कराके ज्ञानी कहते हैं 
कि देख भाई ! तुझे खिद्ध होना हे न! 
-«« हों?...तो तेरे स्राथ तेरे अनंत्-गुर्णों 
की ऋषचद्धि आयग्रेगी; परन्तु यद्द शरीर, 
म्रन, वाणी, लक्ष्मी, कुट्ठम्म श्रयवा 
चुयय-पाप कोई तेरे साथ नहां आयेगे। 
तरे अनंतगुणों की ऋद्धि सदैव ठेरे साथ 
रहती है, परन्तु शरीर या पुण्य-पाप थे 
कोई तेर साथ सदेद रहनेवाले नहीं 
हैं ।--ऐसा सममते द्री जीव फ्री दृष्टि 
पलट जाती है कि भ्रद्यो ! मेरे अनंत- 
शक्तियों मुझमें हैं; उनका ही में स्वामी 
हूँ; बही मेरा स्वरूप है; उन्हें भूलकर 
मैंने क्रम से शरीर तथा पुश्य-पाप को 
अपमा स्वरूप माना था, परन्तु ये कोई 
मैरा स्वरूप नहीं हैं, वे कोई मेरे साथ 
रहनेवाले नहीं हैं। देखो, सत्य समझते 
ही दृष्टि पलट जाती है; परसम्सुख्दष्टि 
थी बह छूटकर स्वसम्मुजदृष्टि हो आातो 
है; उसमें भ्रपूर्ण पुरषा् है 

घर्मास्मा समर्भता है कि त्रिकाल 
स्थित रहनेघाला भनंतशक्तिरूप स्वभाव 
है सो में हूँ, भौर त्णिक राग-द्ेष मैं 
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नहीं हूँ, शरीर में गृहों हूँ, जगत की 
बस्तुयें मुके कारण नहों हैं; उनसे में 
उत्पन्न नहीं हुआ हूँ, और मेरे कारण 
जगत की वस्तुयें नहीं दैं;--इसप्रकार 
धर्माव्मा जीव पर का स्वामित्व छोडकर 
अपनी स्वभावऋष्धि का स्वामी होता 
है। पर से लाभद्दानि होते दैं--ऐसी 
दृष्टि उसके छूट गई भर श्रात्मा के 
साथ सगाई की। 

अहो ! क/बी कैसो मिष्ट-मधुर बात 
करते है| प्ररन्तु अज्ञानी जीव को 
अनादिकात्रीन मोह हैं इसलिग्रे ऐसी 
हिलकारी सत्य बाल उसे नहीं रुचती; 
और उक्टा झुत्ा उठता हैं। भाई ! तेरे 
अनंतगुण पत्रिका तेरे साथ रहनेवाले 
है; हसके अतिरिक्त पुर्य-पाप या शरीर, 
कुदम्बादि कोई तेरे साथ नहीं आयेंगे । 
इसलिये पर मेरा कारण ओर में पर का 
कारण:पेसी बुद्धि छोड़; पर के साथ 
जो काररणकायपना माना है श्रह म्िथ्या- 
ल्‍व है। थहाँ लो कहते है कि उस 
मिथ्या मान्य्रता का कारण भी त्रिकाली 
आत्म द्वब्य तहीं है, परन्तु जो ऐसा 
प्रम्नके उम्रक्री प्र्याम्न में मिथ्यात्व रहेया 
ही नो । 

और उपाद्एन- निमित्त की कात सुन- 
कर कुछ लोग ऐसा कहते हैंकि भाई ! 
अब के कराये तो डसक्रे उफादाम से 
होते हैं, हम शो मा उसके, मिमरित्त 
हैं। परत्तु यहाँ तो कहते हैं कि शररे 
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भाई ! अपनी इृष्टि में से एकथार पर 
के साथ का सथ सम्बन्ध सोज है! 
निमित्त होने की जिसकी दृष्टि है उसकी 
दृष्टि पर के उपर है; जिसकी दृष्टि 
अनंत गुण के पिण्ड आत्मा पर है 
उसकी पर के ऊपर दृष्टि ही नहीं है, 
इसलिये मैं पर को निमित्त हूँ-यह 
बात उसकी दृष्टि में कहाँ रही ? पर 
का निमित्त होने पर जिसकी दृष्टि है 
उसके स्थप्नन्मुख दृष्टि नहीं दे परस्तु 
उसकी दृष्टि परोन्मुख दै। स्वसन्मुख- 
दृष्टि मसो आत्मा ह# पर के स्राथ 
निमित्त-मेंमित्तिक सम्बन्ध भी नहीं दे । 
ऐसी इष्टि प्रगाट हुए बिना पर्याय के 
निमित्त-नेसिसिक सम्बन्ध का यथार्थ 
ज्ञान नहीं होता। प्रिकाली आ्रात्मा तो 
पर का या राग-हृष का नि्मिलकारश भी 
शही है: धदि भ्िकाल्नी आदमा रागादि 
का निमित्तकारण हो शो शरद निश्चिस- 
बना क्री तर नहीं हो सकता; प्िद्ध 
में भी रागम-देंष होते रहेंगे। इलशिये 
'व्रिकाली स्थअाव राम-हेघादि का निमित्त- 
कारण भो नहीं है। प्रयाय का भशुद्ध 
डपादान यह राग-हेधादि का कारण है, 
पर्म्तु बह एक समय पद्नेत का "है, उसकी 


“यहाँ बात हीं है; यहाँ तो अपमा के 


्रिकाली स्वभाव “की माश चल रही है। 
परुण्य-पाप आत्मा के अशुस 2 फादाम--से 
खोते हैं और कर उस्कों निमि्तः है-- 
जद दोनों बातें पर में लाती हैं; झात्मा 
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' के शुद्धस्यमाव में वह कुछ दे ही 
नहीं । 

देखो, यह तो द्ृब्यर्डष्ट के अजर- 
च्याले की बात हैं। ऐसी दृष्टि पचाने 
के लिये अंतर में जीव की कितनी पाग्रता 
होती है ! सद्गुरु के प्रति घिनय, बहुमान 
तथा वैराग्यादि की योग्यता उसमें होती 
ही है। चाहे जैसे स्वच्छुन्द पूर्वक बत 
और यह बात समर में भा जाये-ऐसा 
नहीं हो सकता। ज्ञानप्रधान बशन में 
यह सब बात वत्रिस्तारपुबंक श्राती है; 
इस समय तो दर्शनप्रधान वर्णन चल 
रहा है। 

आत्मसिद्धि में कहा है कि:--- 

“पत्र जीव थे सिद्बसम मे समजे 
से थाय ।' 

इसमें आसरमा के स्वभाव की और 
उसे समझने की यात की दै। परन्तु 
डसे सममकनेधाले जीव को केसे निमित्त 
होते हैं !-कि-'सदूगुरु आशा जिनदशा 
निमित्तकारणमांय ।” स्वक्ष-बीतराग जिन- 
दशा कैसी होती है उसका विचार और 
सदूगुरु की आज्ञा उस आत्मा का स्व- 
रूप सममने में निमित्तकारण हैं; कुदेव- 
कुगुरु को मानता हो और झात्मा का 
स्वरूप समझ जाये--ऐसा महाीं हो 
सकता; उसके लिये यह बात की है। 
उच्यदब्टि के विषय में अकेखा असेद 
झात्मा दी है, उसमें निमित्त की बात 
नेहीं आती! ऐसी अमेद दृष्टि से ही 


आात्मधर्म : ११२ 


जिकल्प टूटकर निविकल्प का अनुभव 
होता है | आत्मा अकारण स्वभाव है, 
डसका अनुभव करने के लिये कोई 
अन्य कोई कारण है ही नहों । 
देव-गुरुू का बिचार करें. अथवा 
आत्मा है, यह नित्य है--इसप्रकार 
मेद्र से आत्मा के विचार करें, तो वह 
भी वास्तव में आत्मानुभव का कारण 
/नहीं हैं। झपने श्रभुभव में व्यवहार 
की या पर की सहायता लेना पड़े ऐसा 
आस्मा का स्वभाव ही नहीं हैं। और 
झात्मा पर का कारण हो ऐसा) भी उस 
का स्वभाव नहीं है। 

प्रश्न:---क्या श्रात्मा के बिना बोला 
जा सकता है ? मुर्द क्‍यों नहीं बोलते 
आत्मा हो तो भाषा बोली जाती हें; 
इसलिये भाषा का कारण झार्मा है या 
नहीं ! 

उत्तरः--- ग्रात्मा को उपस्थिति हो 
और भाष। बोली जाये डल समय भी उस 
भाषा का कारण आत्मा नहीं है, परन्तु 
जड़ परमागुझ्रों के कारण भाषा हुई 
है। यदि भाषा का कारण आत्मा हो 
तो जबतक आत्मा हो तबतक भाषा 
निकलती ही रहे! शरोर ठोक रहे वह 
जद की क्रिया है, ध्ात्मा के कारण 
शरोर ठीक नहीं रहता। सर्प काटे 
आर विष चढ़ जाये, उससमय आत्मा 
होने पर भी क्यों अचेत पढ़ा रहता 
हैं ?-.यद जब का काये है; आत्मा 
उसका अकारण है। शरीर निरोगी हो, 
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वदल्न्ष भनाराच संहनन हो, वाह्यमुहृत का 
समय हो, निजंन बन हो, एच्चे देव- 
. गुरु-शास्त्र को उपस्थिति हो -तो यह सदर 
बाह्य पदार्थ कारण दोकर श्ारमा का 
कुछु कर देंगे--ऐेवा ओ मानता है 
उसे श्रास्मा के अकार्यस्वभाव की खबर 
नहीं है; किन्हीं अन्य कारणों से आस्मा 
का कार्य हो ऐसा आत्मा का स्वभाव 
नहीं है। यदि आत्मा पर का कारण- 
कार्य हो तो चह एकद्रध्यस्वरूप न रह- 
कर अनेकद्रण्यस्वकूप हो जाये। परन्सु 
आत्सा तो परका कारण नहीं है झोर 
पर का काय भी नहीं है--ऐसा एक- 
द्स्यस्वरूप है; ऐसा उसका अकायका- 
क्णस्वभाव हैं। ऐसे स्वभाव को दृष्टि 


में लेने से मुक्तिर्पी कार्य प्रगट हो 
जाता दे । 


आत्मा को अनंतशक्त्ति का स्वयं में 
ही समाबेश हे | पर से तो "६ बिल्कुल 
भिसन है, हसलिये पर का कुछ करे ऐेसी 
आत्मा को पुक्ध भी शक्ति नहीं है। 
अज्ञानी कहते हे कि आरस्सा में तो 
अनंतशक्ति है, इसल्षिये वह पर का भी 
कर सकता दे ! परन्तु पेसा माननेवाला 
मूढ़ है, डसने श्रात्मा को या आप्मा की 
शक्तियों को जाना ही नहीं हैं। झाग्मा 
की अनंतशक्तियो का काय झांत्सा में 
होगा या झात्मा से बाहर के पदार्थों 
में होगा ? भौर यदि झात्मा पर का 
कार, करे, सो फ्मा पर पदार्थों में उनका 
झपना काये करने को शक्ति नहीं दे ? 
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आस्मा पर का करता है--ऐसा मानने- 
वाले ने परढय्योँ की शक्ति को भी 
नहीं जाता हैं और पर से भिन्‍न अपनी 
झाम्मशक्ति को भी नहीं जाना है। ' 

झाश्मा में एकसाथ अनंतश क्सिरयोँ 
होने पर भी, पश्रास्मा झायक है, आरमा 
शानस्वभाव है--ऐसा कहकर प्रात्मा की 
पहिचान करायी जाती है, यहाँ ज्ञान 
कहने से दूसरी अ्रनंतशक्तियों भी शान 
के साथ आ जाती है--ऐसा झनेकास्त का 
स्वरूप है। यह बात स्पष्ट करने के 
लिये आध्रायदेव ने आत्मा को कुछ 
मुख्य-मुख्य शक्तियों का बर्णन क्रिया 
है। अनंतशक्तियाँ हैं वे सब बचन- 
गोचर नहीं हो सकती; वचन में तो भ्रमुर 
ही आ सकती हैं। अमंतशक्तियों को 
एकसाथ प्रद्गीति में लेते हुए शक्तिमान 
अमेद आत्मा दृष्टि में आा जाता है और 
निर्बिकलप सम्बग्दर्शन होता है। 

आारमा श्रिकालो वस्तु है झौर उसमें 
झपनी भ्लंशशक्तियों अनादिश्नंत हैं। 
अहो ! विचार तो करो कि आत्मा में 
अनंतशक्तियों हैं रं। उश्षकी महिमा 
कितनी !! जीव ने झपनी महिमा का 
कभी य्रथार्थरूप से विचार किया हो 
नहीं । फेवलशान तो जिसके एकगुख की- 
मात्र रुक समय की पर्बाव, पेसो-ऐसी 
झनंत पर्याय होने का एक कझ्ान गुण का 
सामध्य है; ओर ऐसे अनंत गुण जिसमें 
विद्यमान हैं उस वस्तु को महिमा की 
क्या जात |! उस बसस्‍्तु को महिमा: 
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समके तो उसमें अन्तप्तुख होकर श्ानंद 
का वेदन करे ! 

भर्गवान भ्राध्मा शानस्ूर्तिस्थभाव से 
विकास 'सत्‌ है; इसके अस्तित्थ में अ्रम्य 
कोई प्रदाथं कारणरूप नहीं है; फोई 
इंश्वतादि उसका कर्ता महों है। झास्मा 


किसी कोरण से नहीं बना हे किन्‍्तु 


स्वर्वसिद्ध वरतु है। किसी भी परवस्तु 
को या उसके कार्य को आत्मा नहीं 
कहता औझौर आरमा को या आह्मा के' 
सिंधी कॉर्भ को परयस्तु गहीं फरती । 
इसभरकार श्रास्ता किसी का या 
पर का काश्ण नहीं है । शशीशादि 
जब' पदार्थों में जो कार्य होता हे रसका 
काला आत्मा महीं हे, तथा आरमा में 
जो कापे होश! हे उसमें जड़ फदाय 


कारंश नहीं हैं। अारमा का ऐसा स्रिकाकी ' 


स्वभाव है कि' स्थर्थ क्रिसी का कार्य 
यां कॉरण नहीं है। इसलिये भात्मा 
कियी अध्य का कार्थ नहीं है, और न 
स्वेथ कोरशरूप होकर किसी के कार्य 
को इत्वसन करता है | कोई पर कारण 
डुओ शोर भात्मा उसके कार्यतूप सें 
डस्पेल्म हुआ--ऐसा महीं है; तथा अप्मा 
कॉरेंएं' हुआ झोर जो परशरुष उसका 
कॉ्थ हुशा--देंसी भी नहीं हे । इसे? 
प्रकार किसी मो परेंगरतु के #रेव, शुरी 
यो पंधार्थि के सोथ कारजेःकारिखर्थेबर्ण 
से रहित इकाटंध्यरूपें-ेंला  आॉप्सी कौ 
आमिवे:कार्रतस्कीय हैंते प्रस्मीधसतु में 
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ज्ञानादि अनंत गुणों के साथ एक ऐसी 
“आकार्यक्ारण” शक्ति भी है | 
“श्काय”?--झआास्सा के द्रष्य, गुण या 
पर्याय पर से नहीं हुए हैं; और “भकारण”!- 
झात्सा स्वयं परवस्तु के व्ृब्य-गुण या 
पर्याय को नहीं करता। 

प्रभु | तेरे आत्मा में जिसप्रकार 
जाज़्नेरूप ज्ञानगुण प्रिकाल हैं, उसी- 
प्रकार किसी अन्‍य का कार्य या कारण 
न हो--पऐसा अकोर्य-कारण स्वभाव भी 
उप्समें ज्रिकाल हैं। देखे, ऐसी सम 
में तो महान सम्यक एक्रास्त हैं, अर्थात्‌ 
ज्ञान पर की क्वीनता से विमुण्य होकर 
अ्पने स्वभाव में स्थित होता हैं । “मेरा 
कोई करता हैं, अ्रथवा में किसी का 
करता हूँ!--ऐसी मान्यता में तो म्व- 
पर कीं एकत्वंवुविरूप लिथ्या एकान्त 
हो आंतां है; परन्तु “मैं किसी का 
कार्य या काररी नहीं हूँ; मेरा कोई 
कर्ता नहीं है!--ऐसे ज्ञान में स्व-परं 
की पर्यकताझुप अ्रतेकाम्त हैं। पर में 
प्केश्यदुदधि पहै' मिलती एकॉस्त है और 
स्वे में पंश्ंबंदधि बेहे सम्यक-एकास्स है, 
और स्वेन्पर के ::दक्षोम की क्पेक्षा से 
वही सम्बेक अन्ऊान्त है। जो जीव 
परपकॉर्धी के सांथ अपना कोर्य-कारया- 
पंत 'मोनता है डसे स्व“एर की शुकत्व- 
बुद्धि को सिध्योत्व हैं; ऐले जीच' को 
मुंभिष्य का थो श्ार्षकांथ को कोई धर्म 
हीती हीं नं । शर' उगकी मबतिदि' 
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शुभरान प्यसेद्ाराभात है, उपयार मे 
क्षी चम का कारण गहीं। 


कोई पूछे कि “से किस कोर 
हूँ? सेन होऊँ ती फ्यय आपत्ति है?! 
छत्तरः-- हरे भाई “न होवी? 
--इसका श्रर्ष क्‍या ? तू तो संत हैं, 
सेशा अकारया स्वभाव हें हृ्पहिंये तेरे 
अस्तिस्थ में कोई कारश है ही महों । 
प्रक्षकर्ता तू स्वयं सेडा ले; किक “न 
होऊे तो”--ग्रह जाते ही कहों रही ? 
सथा ते जगत की सेते वस्त है, त्से 
सत्‌ को अन्य कौन कारए होंगा 
इसलिये द्वव्य का कोई कार हैं ही नहीं। 
और कोई ऐसा पूछे क्रि---अरध्य को 
कारण ससे कोई न हो, परनच “मैं 
खैतन हूँ शरीर आई भहों हैं”--हुसका 
कारण क्‍या ? कोई देंज्य चेकन और 
काई जढु-+हुसका क्‍या कारण ? 
उस्षरः-- जो चेतन फे यहा अपसे 
स्वनाद ले ही ओतथ हे, शोर जी जड़ 
हैं पट झपते स्थभांव से हो भेड़ है, 
कण शक्‍जेतर में कोई कारण हैं ही'महीं; 
इसलिये यहे चेतन क्या झोर थंहे जड़े 
कब छिपा अश्म हो भहीं रहती। 
इसीअकार कोई 'पर्याव में नी ऐसा 
पूछे कि-- इससमेंये ऐसी ही पर्याय 
क्यो हुई ? दूसेरी क्यों न हुईं?” ती 
उसका उत्तर यद्द है कि---उस हँब्य का 
फेपपिंलेमोय हो पैसों है। मिस दब्य 
पे फंिससंधेय ही पर्याय होने का स्व- 
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जाव हो धही होती है, शध्य पर्याय 
भहों होंती--ऐंसा उसका स्वभाव हैं; 
इसमें अन्य कोई कारण नहीं है। 

इसप्रकार दष्य-गुणं-पथोय तोना में 
क्रका्थकारशस्वमाव विधभाद है । “ऐेंसा 
क्यो ?!-.ऐ सा कारश देना नहीं 
रहता १ #च्ब-गुर-पर्शीय जिसप्रकार संत 
है इम्हें "ला हो जान लेना आध्या 
का स्वभाव है; जानते में वींच में “ऐसा 
क्यों ?--ऐेसा प्रश्म उहाने का शॉन 
का स्वभाव जहीं है। 

प्रश्चः--वस्तु मे श्रकार्यकारणर्शाक्त 
है इसलिमे त्रिकाली ब्रब्य को या शुश 
रो जो पर का कार्यक्रारणफ्था नहों हैं 
-+यद्ध बात ठीक हैं; परन्तु पर्याय तो 
नवीन प्रयट होती हैं, हइललिमे उसका 
कारण क्षो पर हें न? फर्याथ में तो 
पर का कार्य-कारणपना हे न 

उत्तरः>-ज्े भश्रकामंकारणशस्थथवत्र के 
वह वब्य-युण अर पर्याय ढीनाई # 
विधमान हैं, इसलिये जिप्मकार व्स्य- 
युण का कारण कोई हन्य नहीं हे, 
उसीप्रकार पर्याय का काश्ण भी अन्य 
कोई नहीं है। अरे भाई ! कद विकाली 
बब्य कभी भी बसेमान पर्वायरहित होना 
है दच्य अपनी किसी न किल्ली पर्याच- 
संहिल ही दोता है; पर्यायरहित उम्य कभी 
होता ही नहीं। यदि पर्याय का कारण 
पर को कहा जाये तो उसका अर्थ यह 
दुआ कि अच्य स्वयं पर्यायरद्धित भ्र्थात 
दृष्य ही नहीं हे। सेद करके कहना 


हो हो व्रब्य कारण ओर पर्याय कार्य-- 
ऐसा कहा जा सकता है; क्योंकि पर्याय 
डस ब्ब्य की ही है। परन्तु यहाँ हो 
यह भेद को बात द्वी नहीं लेना हैं; 
यहाँ तो द्वव्य-गुण -पर्याय--तीनों को 
अकारण सिद्ध करना हैं । तब फिर पर्याय 
का कारण परवरतु हे---यह तो बात ही 
कहाँ रहो ) जिसने अकायकारणरूप 
दष्यस्वभाव को स्वीकार किया उसको 
पर्याय भी झअन्‍्तमु ग्व॒ होकर द्वब्य में 
अभेद हुई हे, इसलिये यह पर्याय भी 
रागादिश्रशुद्धता का कार्य-कारण नहों हैं। 
और यदि पर का कार्यकारशणपना माने 
तो वह पर्याय परसन्मुख है, उसने अन्तर 
के श्रब्य को स्वीकार नहीं किया हैं, उसकी 
हब्टि भिन्न कारश-कार्य पर नहीं होती। 

प्रत्येक्त शक्ति के वर्णन में खूब रह- 
स्य है। इस एक अ्रकार्यकारणशक्ति को 
बरायर समझे तो आस्सा की स्वतंत्रता 
समक में आ जाये; पश्चात्‌ 'चादे जैसे 
संयोगों में भी पेसा न माने कि पर के 
कारण मुझे कुछ होता है; भौर यह भी 
न माने कि मैं पर का कुछ कर देता 
हैं; इसलिए उसकी भ्रवीति में कहां भी 
रागह्ेष करना नहीं रहा। ऐसी बीत- 
रागी श्रद्धा दोने के पश्चात्‌ अत्प राग- 
देष हों वहाँ धर्मों जानता है कि यह 
रास-द्वेंष कोई पर नहीं कराता और न 
इन राशा-द्वेषों के द्वारा में पर के कोई 
कार्य कर सकता हैँ; मेरे निर्मेज्न दग्य- 
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स्वभाव में यह राम-हष हैं ही नहीं, 
इसलिए मेरा अष्य भी राग का कारण 
नहीं है, मात्र अवस्था की उसप्रकार की 
भूमिका है परन्तु उतना ही मेरा स्वरूप 
नहों है। इसप्रकार धर्मी जोाबव को सर्व 
समाधान और विवेक वर्तता है। 


आत्मा का अकार्यकार णस्वभात्र होने 
से उसका त्रिकाल परवस्तु के कारण 
बिना ही चल रहा है; आत्मा को अपने 
काय के लिये परवस्तु की श्यावश्यकता 
हो--पऐसा उसका स्वरूप नहीं है। 
तथापि, मेरा परवस्तु के बिना नहीं 
चल सकता--ऐसा अज्ञानी मान येंढा 
है, वह उसका मिथ्या अ्रभनिश्राय हैं । 
यह सिथ्या अभिप्राय ही संसार का मूल 
कारण है। जहाँ मिथ्या अ्रभिप्राय हो वहाँ 
सीन राग-ठेष हुए बिना नहीं रह सकते । 
मैं एक स्ववर्शसद् वस्तु हूँ, मेरा 
कोई कारण नहीं हे और न में किसी 
का कारण हैँ । यदि मुझे पर के साथ 
कारण-कार्यपना द्वो तो स्वपर की एकता 
हो जाए, इसलिए में पर से मिश्ष पक 
स्वजब्यरूप ही न रहूँ किन्तु परदब्यरूप 
हो जाडें ! परन्तु में तो मेरा एक मम्य- 
स्वरूप ही हूँ; किसो भो परवृध्य के 
साथ मुमे कारणा-कार्यपना नहीं है ।--- 
ऐसी यथा समझ करना वह संसार 
के नाश का कारण दे। 
---हसप्रकार भ्रकायंकारणत्वश क्ति का 
व्यान पूरा हुआ । 


बीत लुकरापक०--- 
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(पृष्ठ १०२ का शेषांश) 


यह महद्दान सिद्धान्त है कि जि्में जो 
शक्ति स्वतः हो यह पर की अपैछा 
नहीं रखता; ओर जिसमें जो शक्ति 
स्वतः न हो बह किसी दूसरे से नहीं हो 
सकती । वस्लुस्वभाव स्वलंश्न है। जीव 
का ज्लानस्वभाव होने से वह अपने ज्ान- 
स्वरूप परिणसित्‌ होकर जानता है, 
जानने में उसे किसी श्रल्य की श्रपेज्ञा 
नहीं है, उसीप्रकार जड-पुदूगल भी 
अपने परिणमन स्वभाव से हो कमेरूफ 
परिणमित होते हैं; उसमें उन्हें किसी 
अन्य की अपेक्षा नहों है। 

जब कर्म बंध होता है तब्र बह 
जीव के घिक्रार के प्रमाण में हीं होता 
हैे---पेसा मेल्ल होने पर भी पहाँ भीं 
जीव के विकार के कारण कम दैधा--- 
ऐसा नहीं है। तश्र फिर अत्मा शरीर, 
मकान, पुस्तकादि की पर्याय को परिव- 
विंत करे--थद् तो बात ही कहाँ रद्दी ? 
पुदूगल में शञानवरण का उदय हो, यहाँ 
जीव की पर्याय में शान फी दोनता हो, 
और सामने ज्ञानावरण कर्म का वंध 
होता हो;--थवहाँ ऐसा नहीं है कि 


, ज्ानावरण कर्म के कारण ज्ञान की 


हीनता हुईं है; ओर जीव की पर्याय 
में ज्ञान की द्वीनता के कारण आानावरण 
कर्म का बंध हुआ--ऐसा भी नहीं है। 

प्रत्येक का परिणमन स्वतंत्र अपने 
झपने कारण से है। जब जीव क्षानी 
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की झासातसमादि विकारणांव करता, दे, 
तब्न उस किकार के प्रमाण में ही शागा- 
करयावि कम बंधते हैं; तथादि जीवने 
उब पुदुगलां को कसंरूप परिणम्रित 
नहीं किया है; तब फिर भ्रम्य पदार्थ--- 
जो कि क्षेत्र से भी जीव से श्थक्‌ हैं 
उनका--जीघच कुछु करे यह तो बात ही 
कहों रही ? जगत की सब्र वस्तुयं अपने- 
झपने कारण परिणमित होती हैं । उनमें 
जीव का अधिकार नहीं दे। अरे जीव! 
तू तो ज्ञान दे, ज्ञान और झागस्दरूप 
परिणमित होने का तेरा स्वभाव है; 
क्किररूप से परिणमित होने का या 
पर का कुछ करने का तेरा स्वभाव 
नहीं है। यह समककर अपने शान 
स्वभाव को प्रतीति कर और पर का 
अहंकार छोड़ वह सुखी होने का उपाय दे। 

जगत के सबब॑ जड़-घेतन पदार्थ 
स्वयं परिशमित होनेयाले हैं; उनमें 
आत्मा क्‍या करेगा ! भात्मा उन्हें जानता 
है, लेकिन उनमें कुछ कर नहीं सकता। 
जिसप्रकार गरम पानी में बहुत सी मूँग 
उयालने के लिये डाली हो, यहाँ जिस 
मूँग में उक्जने की शक्ति हो वही उब- 
खती दे, कोरडों मूँग नहीं उबलती। 
तथ फिर पानी ने क्‍या किया। डसी- 
प्रकार जगत में तो भ्रनंत परमाणु हैं, 
और धर्मास्तिकायादि भी हैं, उनमें से 
जिस समय जिन परमसाझुओं में कमंरूप 
परिशमित होने की शक्ति दे उतने ही 
परमाणु ब्यमेरूप परिशमित होते हें; 


+ रैरे४ $ 


दूसरे परिणमित भहीं होते। यदि 
जीव के विकार के कारण पुद्गल कमे- 
रूप परिणमित होते हों तो जगत के 
समस्त पुदूगल कसंरूप क्‍यों परिणसित 
नहीं हो गये ! धर्मास्तिकाय क्यों कर्म- 
रूप परिणमित नहीं हुआ ? इसलिये 
कमंरूप परिणमित होनेवाले पुदुगत 
स्वतंत्ररूप से डी कमंरूप परिशमित होते 
हैं; जोव उनका कर्ता नहीं है।-पऐसो 
स्व॒शंश्नता को स्वीकार किए बिना जीव 
को भ्रपने ज्ञानस्वक्षाव की प्रतीति नहीं 
होती; क्ानस्वभाव को प्रतीति के बिना 
पर का श्रहंकार दूर नहीं होता, और 
निराकुल सुख प्रगट नहीं होता । हसो- 
लिये यह समझकर ज्ञान स्वभाव को 
प्रतीति करना और पर का अ्रहंकार 
छोड़ना वह सुख का माग दे । 

है वस्स ! तू विचार कर कि तेरा 
सुख कहाँ है? तेरे ज्ानतस्व में ही तेरा 
सुस्त है; विभाव में या पर के कार्यो 
में ठेरा सुख नहीं है; इसलिये पर से 
और विकार से भिन्‍व ऐसे श्ानस्वरूप 
की प्रतीति कर और पर का अहंकार 
छोव । में शानस्वरूप हूँ, पर के कार्य 
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मेरे नहीं है और राग मेरा स्वरूप नहीं 
है--ऐसा जिसे अंतर में भान हो उसे , 
सभी पक्चों का विवेक होता है; उसका 
अनंत राग दूर हो जाता है भौर सच्चे 
देव-गुरु-शाज्अ केसे होते हैं उनकी पहि- 
चान पूर्वक उनके प्रति विनय -अहुमान- 
भक्ति का भाव थाता है। सच्चे देव- 
गुरु-शासत्त का भी जिसे निर्णय और 
बहुमान नहीं दै उसमें दो घास्तव में 
जैनत्व नहीं है। श्रहमो! मैं ज्ञानानंद- 
स्वरूप आत्मा हूँ--ऐसो शझाकस्वभाव 
की दृष्टि करना वह सच्चा जनत्व है। 
में ज्ञान हूँ और पर के कार्य पर 
से होते हैं--इसप्रकार यदि प्रत्येक तत्व 
की स्वतंत्रता को सत्य बात ख्याल में 
झा जाये तो पर के ऊपर से दृष्टि उठा- 
कर अपने ज्ञानानन्द स्वरूप में दृष्टि 
करने से अपूर्व धर्म हो |--हसके अति- 


रिक्त अन्य रीति से धम नहीं हो 
सकता । 


श्रास्‍्मा ज्ञान स्वयं कारन 
ज्ञानादन्य करोति किम | 
परभावस्य. कर्तास्मा 


मोहो$्य ध्यवद्दारिशाम्‌ ॥६२॥ 


| 


| 


भाबण : २४८० 





सुृन्यरदशंन सन्‍्मुख हुए जिज्ञास 
जीव की अपना कार्य करने का 
अत्यंत उल्लास होता है, इसलिये 
अतर ग-प्रीति से उसका उद्यम करता 
है। अपना कार्य यानी सम्यरदर्श न; 
सम्यग्दशन करना ही उसके जीवन 
का ध्येय है--वही उसके जीवन का 
साध्य है; इसलिये सम्यग्दशन के 
लिये निरन्तर उल्लासपृत्र क प्रयत्न 
करता है; उसमें प्रमाद नहीं करता। 
अपना आत्मकार्य साधने के ढिये 
आत्मार्थी के परिणास निरन्तर उल्हा- 
सम्तान होते हैं। सम्यग्द्शन के अति- 
रिक्त अन्य कार्या अपना भासखित 
नहीं होता, इसलिये उसमें रस नहीं 
है; निजक्तव्य को एकक्षण भी 
अन्तर से नहीं भूछता ।---ऐसा जीव 
अल्पकाल में सम्यदश न प्राप्त 
करता है । 


१२५ : 


सम्यग्दशन के लिये आत्मार्थी का उल्लास 
ओर 
निावकल्प अनुभूति 


तत्तविचार करके भी जब 
अन्तर में स्वरूप सन्मुख हो तभी 
निर्तिकल्प सम्यग्दशंन होता है । 
मात्रतक््वविचार ही कहीं सम्यग्दश न 
नहीं है। सम्यग्दशंन कब हुआ 
कहलाता है ?--कि जब स्वरूप 
सन्‍्मुख होकर निर्विकल्प अनुभूति 
हो--अतिन्द्रिय आनन्द का वेवन 
हो--वर्भी यथार्थ खम्यग्द्शोन हुआ 
कहलाता हे; वही यथार्थ श्रतीति है; 
इसके बिना यथार्थ प्रतीति नहीं 
कहल्ठाती । तत्त्वविचार के पश्चात्‌ 
अन्तधु ख़ होकर स्वरूप की निर्वि- 
कल्प अनुभूति न करे तबतक जीव 
सम्यम्दर्श न प्राप्त नहीं कर पांता। 
अंतर में चेतन्य स्वभाव की महिमा 
करके उस्रको निर्विकल्प अनुभूति 
करना--प्रत्यक्ष स्वस वेदन करना--- 
ही सम्यग्दर्शन है | [--.प्रवचन से ] 


९ 


कै 


११६ ३ 


जारखबर्म : १९२ 


# चघर्मेकेंथो का श्रवण $ 


बन पड आई 


सपृदबान की था क्ासी की बाणी 
खुनकर जो जीन उसका असशय समस्त- 
कर अपने में श्रसेदस्वमाव के अवल- 
म्थन से धर्म प्रगट करता है, उसीने 
बास्तव में धर्मकभ्रा सुनी है। लिसे आत्मा 
के चेतन्यस्थभाव की दृष्टि तो हुई बहीं 
है भौर राग तथा भेद के आश्रय से 
घर्म होना मानता है यह तो अकेले 
अधघर्म का ही पोषण करता है; ऐसे 
जीघ्र ने घ॒मं को कथा (शुद्ध च्राष्मा की 
कहानी) वास्तव में कभी सुनी ही नहीं 
है, परन्तु बस की ही कथा सुनी है; 
भगवान की वाणी सुनते समय भी 
दास्तव सें सो यह वंधकथा ही सुन 
रहा है, क्‍योंकि उसकी पराश्रय-रयव- 
हार की रुचि का जोर बंधसाव पर है, 
परन्तु झबंध आत्मस्वभाव की ओर उसकी 
रूचि का जोर नहीं है। 

भत्ते ही समवशरण में बैदा हो, 
और तीर्थंकरदेव की वाणी कानों में 
पहुँच रही हो, परन्तु उससमय जिस 


(९३ 
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जीव की ऐसी मान्यता है कि 'ऐसी श्रेष्ठ 
धाशी के कारण मुझे शान हुआ, अथवा 
इस श्रवण के शुभराग से म्॒भे ज्ञान 
हुआ?---तो वह जीव वास्तव में भगवान 
की वाणी नहीं सुनवा, परन्तु बंधकथा 
ही सुनता है; भगवान की वाणी का 
झमिप्राम वह समझा ही नहीं है। अनं- 
सवार समवशरण में जाकर झश्ानी ने 
क्या किया स्‍--बंघकथा ही सुनी, किन्तु 
घर्मकथा नहीं सुनी। “निमिश्त से मेरा 
क्षान नहीं होता, राग से भी मेरा ज्ञान 
नहीं होता और न मेरा ज्ञानस्वभाव राग 
का कर्ता है, में ज्ञानस्थाव हूँ, ज्ञान- 
स्वभाव के अवलंबन से ही मेरा शान 
होता है'--ऐसी श्ञानस्वभाव की रुचि 
ओर सन्मुखतापूर्यक जिसने एकबार ज्ञानी 
के निकट शुद्ध आत्मा की बात सुन की, 
उसने धमंकथा का सच्चा अयण किया 
है, वह जीव भष्पकाल में मुक्ति प्राप्त 
किए बिना नहीं रहेगा। 


[ मानस्तंस-प्रतिध्ठा-महोत्सथ के 
प्रवचन से ] 


५ 


ब्रह्मचये प्रतिज्ञा 
आवंश कृष्णा प्रतिपदा, वीर शासम जयन्तसी के सुभवलर पहर सोनगढ़ में भाई 
श्री छोटालाज़ रायचंद खंघार (चूढ़ावाज्ा) तथा उनकी घर्पत्मी कास्शावैल-इल 
दोनों ने पूज्य गुरुदेब के समझ श्राजीवन शरह्मचय प्रतिज्ञा ली थी, अतः धन्‍्यवाद। 


५०->+>-९०पी-कि-न+-+-++-जक 


घामिक प्रवचन के विशेष दिन 
सोौनगढ़ में भावपद क्रप्णा १२, गुरुवार ता. २६-८-र*४ से भावपद शुक्ला 
४, गुरुवार ता, २-३-५४ तक के शाद दिन धार्मिक विथस के रूप में मनाये 
जायेंगे भऔर जिनमें पू. गुरुदेव के पिशिप्ट अ्रवयन होंगे। हन दिनों बहुल से 
मुसुझुभों को कामकाज से निश्ृत्ति का ऋधिक अपषकाश रद्दता है श्रतः वे. भी 
लाभ के सकें हुस दृष्टि से यह श्राठ दिन रखे गये हे । 


७०-- पदेका० ०३७ 


श्री मानस्तम्म फंड खाते बाकी रही रकंृमें 


श्री मानस्तंभ फंड खाते लिखाई गई अथवा प्रतिष्ठा महात्सव के अवसर 
पर बोछी गईं निम्नलिखित रकमें. झाना बाकी हैं। जिनकी रकमें बाकी हैं उनके 
पूरे पते मिलते नहीं, अतः उन नामों फी सूची यहाँ दी जा रही है। जिम 
भाई बहिनों की रकमें वाकी हों, ये याद फर भझपने पूरे नास पते सहित मिज- 
वाने की कृपा करें। 


उभयस्थापक 
थी जन स्वाध्याय मंदिर सृप्ट 
सोनगढ़ 
१०३) घनोवाई ३१) शारदाबेन जमंतीकाल सेट 
६१६) रवकबेन ९१) वदलभदास मशुरदास 
२१) जयाकुंवरबेन २१) वासंतीबेस 
१६) गोकल्लदास गुल्लाबचंत्‌ १०१) जयंतीमाई, राजकोट 
३१) खेमचंद छुगनलाल अजमेरा ४०) छुगनक्ाज बेचरदास (आरती के) 
१०२) सेठ मानमलनी ६२) कल्यासामज्ञ फूलचंद, कल्कता 
३१) रतिलाज वर्धमान सोदी ३०१) मंदक्षाव जैन, कक्षकशा 


+- ऋक्-ऑन्यकरिशन पक. 
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परमपूज्य सदगुरुदेव श्री कानजी स्वामी के आध्यात्मिक प्रतचनों । 
का अपूर्व लाभ लेने के लिये निम्नोक्त पुस्तकों की-- 


अवश्य स्वाध्याय कर 


गे? &) जान्मनर्म : फाउले 
समयसार प्रवचन भाग ९ व्मनर्म: काउयें.. ५ बेक का झा 
85... कह आए, - ओह कहा जाल 
है ७. भरा ३... होती कर फाइल्यो का मूल्य ४०१ होता 
खसमयसार हिन्दी) है. लेकिन एकसाथ छेलपर  $ $॥) 
(मूछ सम्कूत टीफझा सहित) १०) मेले में अल्द ॥।) 
ध्रक्ति का मार्ग ॥» | 


प्रबंननसार (हिंन्दी) 


दल अनुरण पकाछश | 
(मूछ सरकृत टीका सहिम) ०“) हा ) 


अप्रपाहु ड़ ४ 
भात्मावक्षोकन /) कह्विसास +<) 
मोक्षमार्ग-प्रकांशफ की किरण 5।>) दसलक्षणभर्म )॥) 
हादशानुप्रेक्षा “) जन आलपो्ी ) 
अध्यान्मपाटस प्रह ९) लबु जेनासद्ञास्त अ्वेशिका" ।)॥ 
समयमार पद्मागुवाद )सरसकदश न >) 
नि्मित्तनेम्नित्तिक सबंध बय। हे? <)। स्लोन्रन्रयी 5) 
आत्मथर्म मासिक बार्पिक मूल्य ६) मद विज्ञानसार २) 
हू (इकब्यय अतिरिक्त] प चमेरू पूजन ॥) 


.. मिलने को पता-- 
श्री जेन स्वाध्याय मन्दिर ट्रस्ट 
सोनगढ़ (सौरष्ड ) 





मुद्क" : जमनादास माणेकच द्‌ र्वाणी, अने कान्त मुद्रणाकस, बल्छभविद्यानगर, 
प्रकाशक: भी मैन स्वाध्याय मन्दिर ट्स्ट के लिये-जमनादास माणेक्च द रवाणी. 


शाश्रत सुख का मार्गदशेक मासिक-पत्र 


अआालातधक 





भाद्पद : २४७८० # वर्ष दसवाँ & अंक पांचवां 
: से पादुक 


गमजी माणकर्ंद दोशी वकील 


लि 


। सिद ओर संमार्रा 


ऊसा सिद्ध परमात्मा का ग्थभाष है बेस हो रवभाषषाला 
झारमा इस देह में विद्यमान है। सिद्धू भगवान में और इस आरा 
के स्वभाव में परमाधंतः कुछु मिन्‍नता नहीं है, जितना सामरथ्य मिड 
भराबान के अए्मा में ६ उतना साम्रथ्य प्ररयक ऋरता से भरा हे। 
सिद्धू परमात्मा अपने स्वभायस्रामथ्य की प्रसीतकर उसमें क्षीनता 
प्वारा पूर्ण ज्ञान झानंद्र धगट कर मुक्त हो गये है; और कअज्ञानी 
दीव अपने स्वभावसामण्य को भूलकर, गागादि में ही अपनापम 
सानकर खंलार में अटकता दे। 








उसने कसर 
आर बल,... ३] ए बक 
तीन रुपया चार आना 











8308-32 ब्चख्ुखल्द्ड््ििलि्ल्घ्् भ्ननन्‍्स्न्न्स् च्््न्न्य्स्न्नान्न्स्न्य्य्ल्स्ल्पसट 


जैनस्वाध्याय मन्दिर “. सोनगढ साराष्ट 





कहाँ अटठका ! 


आजानी जीव संसार से सिन्‍न अपने घेतन्यस्थह्य को भूलकर देश के, पर 
के, घर के और शरीर बरगैरद के कार्य करने के अभिमान में अटकता है, बहुत 
हो धर्म के नाम पर दुया-प्रत बगेरह के छुभराय में धर्म सानकर वहाँ. झट 
जाता है। परन्तु शरीरादि की किया से भिन्‍न और शुभराग से भी प्रथक्‌ ऐसे 
शपने कानानंद स्वरूप आत्मा का जच नहीं करता, इसलिये उसके जन्‍्म-मरय 
के दुःखों का अंत नहीं झआता। अनादिकाल से पुण्य किया तो भी जीव संसार 
में ही भटकता रहा, इसलिये संघार क' मुल कारण क्या दे । जासका तुफे उसे 
दूर करने का उपाय करना चाद्विये। 
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थ्री मानस्तंभ फड खाने बाकी रही रकमें 


श्री मानस्तंभ फंड खाने लिखाई गई' अ्यवा प्रदिष्ठा सद्दोत्पवः के अवसर 
पर बोली गई' निम्नलिखित रक्में आना बाकी हें। मिनकी रकमें जाकी दें उनके 
पूरे पते मिलते नहीं, अ्रवः उन नामों वी झ्ूची यहाँ दी जा रही है। जिन 
भाई बहिनों को रक्में बाड़ी हों, वे याद कर अपने पूरे नाम पते सहित भिज- 
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ज० अनिकान्तमार्ते भगवान आत्माकी 
3..---»« कुछ शक्तियाँ >०>«« 
[१५] 
दँ  परिणम्यप्रिणामकल शक्ति && 


चतन्यमृति भगवान आत्मा पर 
से निराला है, उसके स्वभाव 
में अपने अनंत गुण एकसाथ 
विद्यमान हैं, उनका यह वर्णान 
चलता है। अभीतक चोदद्द' शक्तियों 
का वर्ण न हुआ है । चोददवीं शक्ति 
में ऐसा कहा है कि आत्मा को 
किठी भी पर द्रब्य के साथ कार्य - 
कारणपना नहीं है। अब आत्मा 
में सन्‍-पर के ज्ञाता होने का और 


स्व-पर के छ्लेय द्वोने का स्वभाव हे 
--बह्द बात फरते हें। पर ओर 
स्वयं जिनका निमभित्त हे एसे शेया- 
कार तथा ज्ञानाकारों को पहण 
करने ओर ग्रहण कराने के स्वभाव- 
रूप परिणग्यपरिणामकशक्ति आत्मा 
में है इसलिये आत्मा स्वन्पर का 
ज्ञासा हो और स्व-पर का श्ेय हो 


ऐसा! उसका स्वभाव है। पर का 


करने को बात उद़ाकर फिर यहें 
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बात की है। आत्मा में पर का 
करने की शक्ति नहीं है. परन्तु 
पर को जानने की शक्ति है, ओर 
यह भी अकेले पर को जानने को 
नहीं किन्तु स्व-पर दोनों को जानने 
की शक्ति है। तथा आत्मा अन्य 
का कार्य नहों होता परन्तु अन्य 
के ज्ञान का छ्ेय हो ऐसा उसका 
स्वभाव है। आत्मा मात्र पर को 
ह्ात हो ओर स्वय अपने का ज्ञात 
न हो--एसा नहीं दे; परन्तु म्य 
ओर पर दोनों का ज्ञेय हो ऐसा 
उसका स्वभाव हे । 


आत्मा र्व-पर दोनां का जानता 
तो है ही, परन्तु पर का काय नहीं 
करता, कार्य तो मात्र स्व का ही 
करता दे। आत्मा स्वयं श्ञान-रूप 
दोकर स्व-पर को जानता है, आत्मा 
के ज्ञानाकार में पर ज्ञेय निमित्त 
हैं, ओर पर के झ्ञान में यह आत्मा 
ज्ञात हो ऐसा उसका म्वभाव है। 
अपने ज्ञान को ओर पर ज्षेयों को 
-- इस कार म्व-पर दोनों की भ्रहण 
करे भथात्‌ आने ऐसी आत्मा की 
परिणम्यशक्ति है । तथा स्व-पर 
दोलों के ज्ञान में मद्ण हो अर्थात्त 
जात दो ऐसो आत्मा को परिणामक 
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शक्ति है; इसप्रकार आत्मा परि- 
णम्य-परिणामक शक्तिबाछ्य है । 
इस्र शक्ति में ज्ञान और प्रमेयत्व 
दोनों भावों का समावेश हो जाता 
है । 

आत्मा स्व4 अपने को ओर 
पर को जाने एसी उसकी शक्ति है, 
और अपने तथा पर के श्लञान का 
ज्ञय है। एसी आस्सा को शक्ति हैं । 
इस्र के अतिरिक पर के साथ कारण- 
कार्याद कोई सम्बन्ध नहीं है । 
आत्मा के ज्ञानपरिणाम में भी 
ज्लेय निर्मित्त हैं, ओर पर जीबों के 
ज्ञान में स्वय निमित्त है; पर-श्षेयों 
को जानने के स्वभाबहूप परिणमितत 
होने की शक्ति तो आत्मा को 
अपनी है, क॒द्दी पर ज्ञेयों के कारण 
ज्ञान नहीं होता। भोर आत्मा स्वय' 
अपने ज्ञान में ज्ञात दी यह बात 
भी इस शक्ति में समा ज्ञाती है। 

बाणी श्षेय है, उस ज्ञेय को 
जानने की आत्मा को शक्ति है 
परन्तु उप्त ज्ेय के कारण ज्ञान हुआ 
ऐसा नहीं हैं। और अनंत सिद्ध 
अगवन्त, अरहन्त भगव तादि के क्षान 
में प्रमेय होने का आत्मा का स्वभाव 
है, भोर स्वयं अपने ज्ञान में जनत 
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सिद्ध भगवन्त, अरिहन्त भगवन्तादि 
को जाने ऐसी आत्मा की शक्ति 
है। भगवान ! यह तेरे सामरथ्यं को 
बात चर रही है । तुझे अपनी 
सामथ्य को मद्िमा भासित नहीं 
हुई है, इसलिये पर को मद्दिमा 
देकर भटक रहा है; यदि स्थसाव- 
सामभ्य' की महिमा का समझ के 
तो पर की महिमा दूर दवा जाए 
ओर परिभ्रमण का अन्त आए। 
तुझमें अपना स्व॒य का ओर पर 
का ज्ञान करने को शाक्तत है, ओर 
अपना तथा पर का जछ्ेय दाने की 
शक्ति हे। तेरी एक एक पर्याय में 
स्व पर का ज्ञान करने का और 
स्व-पर का छ्षेय दोने का शक्ति है। 
, “-यह खमझे ता स्वयं अपने को 
ज्ञात नहीं हो सकता --ऐसी शका 
न रहें। आत्मा मात्र पर को द्वी 
जानता हे--ऐसा जा मानता है, 
उसे आत्मा के स्वभाव का भान 
महीं है । जात्मा में ऐसी दुगुनी 
शक्ति दे कि वह स्थ ओर पर दोनों 
को एक समय में शान सकता है। 
शरोर बक्े अथवा रोग दो उसे 
जानने की आत्मा की शक्ति है परन्तु 
शरीर को छानेकी अथवा रोग को 
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दूर करने को आत्मा की शर्कति 
नहीं है । * 

जगत में कोई भी पदार्था ऐसा 
नहीं है कि उसे जानने की सामथ्यँ 
आत्मा में न ६े। परिपूर्ण जाने 
एसा आत्सा का स्वरूप है, अपूर्णा 
जाने राग-द्ेंष हो बह आत्मा का 
स्वरूप नहीं है । आत्मा को पर्याय 
में धर्म होता है ओर स्वय' को 
उसकी खबर नहीं डा सकती ऐशा 
जा मानता है उसने आत्मा की 
इस हशाक्ति को नहीं माना है। 
आत्मा में जो धर्मापथोय प्रगट 
हुई बह पर्योथ स्वयं अपने को 
जञानतो हे, त्रिकाछी द्रज्य-्गुण का 
जानता हैं और पर को जानती है 
ऐसी उनकी खामथ्यं है। शान 
कहीं अधथा नहीं हे कि वह स्वयं 
अपने को न जाने। धर्मी जानता 
है कि 'स्व-पर प्रकाशक शक्ति 
हमारी ।! आत्मा के ज्ञाता स्वभाव 
में सत्रय' अपने को जानते हुए 
लाकाकोक भी ज्ञात हो-ऐसा त्व-पर 
प्रकाशक सामथ्य है। 

स्व-पर को जाने ओर स्वं-पर 
का शेय हो ऐसी परिण॑भ्य-परिणामक 
शक्ति मात्र जीव में ही है इसढिये 
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यह विशेष है; प्रमेयत्त गुण तो. 
समस्त द्रव्यों में है, परन्तु रब पर 
को जानने की सखाम्रथ्यं जीब के 
अतिरिक श्रन्य छिसी द्रव्य में बद्दी 
है। ज्ञीव में तो श्वातापना ओर 
प्रमेयत्वपना (-ओयपना) वोनों हैँ, 
इसलिये जीव को स्रामभ्य दुमुनी 
है। जब द्रव्य में अपने को अथवा 
पर को जानने, की शक्ति नहीं है; 
मात्र जोब का प्रमेय दाने की उसकी 
शक्ति दे, जीव को कुछ करे एसी 
फोई शक्ति जब में नहीं हे । जब 
में ज्ञान नहीं दे इसलिय वे जड़ 
पदार्था, आत्मा को ब्रिषय (प्रमेय) 
बनाएँ ऐसी उनमें शक्ति नहीं है । 
कात्मा में दी ऐसी शक्ति है कि स्वयं 
स्व-पर श्षेयों को क्वान का विषय 
बनापू, ओर स्व-पर के ज्ञनका विषय 
बने । जो फंसे स्वभाव को जान ले 
उसे पर की भोर से उदाख्ीनता 
हुए बिना नद्ठीं रूतो, ओर स्वभाव- 
भ्रम में शका नहीं सहुतोी; खय 
अपने धरम को महू जिशक्ञाक रूप 
से जान केवा है। आत्मा के फेस 
खभाव को जानता, हो ,उस जीव को 
“हैँ अपना बपये, नहीं कर खक़ता? 
ऐसा भजुत्खाइ भ्यव नहीं; रुका, 
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इसछिये पर से उदासोनदा, होकर 
स्वभाव का उत्साह्द बढ़ता है। में 
अपने आत्मा फो नहीं पदिचान 
सकता---एसा वजह अनुत्साहित नहीं 
होता, इसलिये ज्ञो एसी प्रतीति करे 
उसके आत्मा की कोई शाकि दीन 
नहीं रहती, परन्तु अल्पकाल में 
पूर्णाता हो जाती हे । 

में म्व-पर का प्रकाशक हूँ ओर 
स्वपर के ज्ञान का शेय होने का 
मेरा स्वभाव है, ऐसा जानकर स्वयं 
अपने आत्मा को ही अपने शान 
का श्षेय बनाकर एकाग्र होन से 
उस पर्याय में दशश न-म्लान-चारित्र 
ओर तप--इन चारों आराधनाओं 
का समावेश द्वो जाता है | ज्ञान को 
अन्तमुर्ल करके अपने आत्मा को 
हेय बनाना बह मोक्षमार्ग हे । 

भद्दों! आस्मा के आनव्‌ में 
झूछते-झूछते वीतरागी संतों ने 
अह्मा की ककियों का अद्झुल वर्णन 
किया है । आत्सा में तो एक खाथ 
अमन्‍्त दाकियों हैं, परन्तु आधा में 
सो कुछ ही आती हैं; इसलिये यहीं 
४७ शक्षियों का कर्भान करके फिर 
०इत्पादि,...” कादर आचार्य केथ 
समेट औेंगे।. संस कहते हैं. कि 
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अहो! फितने नाम लिये जाये ? 
शब्द अल्प हैं ओर आत्मा की 
हकिया अनत हैं, तब फिर भाषा 
से कैसे पूरा पड़ सका दे ? अनंस 
शक्तियों का प्रथकु-प्यक्‌ वर्णन द्वो 
सके ऐसे शब्द द्वी कद्दों हैं ? ओर 
एसा खमय भी कहाँ है ? हमें तो 
अपने आत्मा का कार्यो करना 
चाहिए | हमें अपना फेवरूक्ञान लेने 
का कार्या करना है | हम केव्ल- 
ज्ञान प्रगट करेगे उसमें अनंत 
शक्तियाँ प्रत्यक्ष दिखाई दे गी; वाणी 
में सब कुछ नहीं आता, तथापि यहीं 
जे शक्तियों का वर्णांन किया है 
उसमें आचायोेदेव ने बहुत-बहुत 
रहसम्य भर दिया हे । 

आत्मा में अनादि अनत एक 
एसी शक्ति दे कि स्वय ज्ञाता भी 
दी ओर क्षय भा दो, म्व॒र्य अपना 
भी दी ओर पर का भी ज्षाता दो; 
ओर छपना छ्लेय दो ओर पर 
के ज्ञान का भी शेय दो | आत्मा 
की एसो शक्ति को परिणम्य परिणा- 
मक झ्क्ति कुदते हैं। आत्मा पर 
फो जहीं नावता. अथवा स्वयं अपने 
को नहीं: जानता“«ऐश्वा जो म्रासंता 
है उससे आत्मा की इस शकिश 
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को नहों जाना है, इसलिये वह 
आत्मा फो ही नहीं समझा है | 

आत्मा में रत्र-पर का शेय द्वोने 
का स्वभाव हे ऐसा कहा, परन्तु 
उससे ऐसा नहीं समझना कि 
इन्द्रियहान से भी आत्मा ज्ञाता होता 
है। आत्मा इन्द्रिश्ान से ज्ञात नहीं 
होता ऐसा उसका सूक्ष्म स्वभाव है, 
ओर अतोन्द्रिय ज्ञान से ज्ञात हुए 
बिना न रहे रेखा उसका स्वभाव 
ह्टै। 

भात्मा का ज्ञान स्व-पर दोनों 
की जानने वाला है, इसलिये सबको 
जानने का ज्ञान का स्वभाव हे, परन्तु 
फही राग-द्वेष करने का ज्ञान का 
स्वभाव नहीं है। चरित्र के अपराध 
से गगदद्वेष हों उन्हें मी जानने की 
ज्ञान को शक्ति है, ओर वे राग- 
द्वेष ज्ञान के श्षेय होते हैँ । देखो 
राग में एसी शक्ति नहीं है कि 
सस्‍्व-पर को जान सकें, परन्तु ज्ञान 
में एसी शक्ति है कि स्व-पर को 
झान के ओर शरीरादि पर वस्तुओं 
में एसी योग्यता है कि झ्ञान के 
हेय हों, परन्तु ज्ञास को कुछ लाभ- 
द्वानि करें एसी सामथ्य जनमें नहीं 
है। ओर ज्ञान में ऐसी शक्ति है 
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कि समस्त ज्षेयों को जाने, परन्तु 
किसी ज्षेप में फेरफार करे . एली 
उसकी शक्ति नहीं है। जिसग्रकार 
स्वररुछ दप ण्‌ में सामने वाके पदार्थ 
ज्ञात हों ऐसी उस्तको योग्यता है 
ओर सामने बाछे पदाथों में भी 
छस प्रकार की ग्रोग्यता है; फिन्‍्तु 
सामने वाले पदार्थों में दर्पण कुछ 
भी नहीं करता; उसी प्रर्वर आत्मा 
के रच्छ ज्ञान-दपण में समस्त 
पदार्थ अवभास्रित हो अ्थोन्‌ ज्ञात 
हो एसो उसको शक्ति और सामने 
बाके पवाथों में भरी एसा प्रमेय 
स्वभाव है। परन्तु इस समय सामने 
वाले पदार्थों को शक्ति का वर्णन 
नहीं करना है, इस समय तो 
आत्मा की शक्तियों का वर्णन करना 
है। स्व-पर को जानने की ओर 
स्व-पर का प्रमेय होन को आत्मा 
की श्रक्ति है । भात्मा की यद््‌ शक्ति 
उसके द्रव्य-गुण-पर्याय तीनों में 
व्याप्त है, इसलिये द्रव्य मी ज्ञात 
होता दे। गुण भी ज्ञात दोते हैं 
झलोर पयोयें में भो क्षात दोतो है; 


ज्ञान उन सबको जानता है। 


आत्मा का श्ञाम स्वभाव सो 
द्रब्यआुश-पथॉय सीनों में विद्यमान 
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है, परन्तु राग-द्वेषादि भ्रावः कहीं 
द्रध्य-गुण-पर्याय तीनों में विद्यमान 
नहीं हैं वे तो मात्र बारित्र गूण 
की एक समय की पर्याय में व्यापक 
हैं, उसो समय साथ में दूसरे 
अनत गुणों की पयाये वतंती हैं, 
उनमें बह राग व्याप्त नहीं द्वोता। 
ऐसा होने पर भी अनंत गुणों के 
झुद्ध पिण्ड पर दृष्टि न ग्ख्बकर 
क्वाणक राग जितना ही में हुँ-शग 
हितकर हे, ऐसा अज्ञानी अनुभवन 
करता है, बह मिथ्यात्व है । क्षणिक 
राग का आदर करके अनंत गुणों 
का अनादर करना वह अनंत 
संसार का अर्थात अनंत दुःख का 
कारण है | 


राग सम्पूर्ण आत्मा में व्याप्त 
नहीं है परन्तु ज्ञान सम्पूर्ण आत्मा 
में व्याप्त हे, ओर प्रमेयत्व भी 
सम्पूर्ण आत्मा में व्याप्त है। जात्मा 
के ज्ञान में मय कुछ जानने की 
शक्ति है; कोई भी द्रव्य गुण-पयोय 
आत्मा के ज्ञान में ज्ञात हुए बिना 
नहीं रहले। यदि पूरा ने जाने तो 
शस झान का परिणमन अपूर्ण हे; 
पूर्ण ज्ञान में कुछ भी ज्ञात हुए 
बिना नहीं रइता। वहां रच्टि के 
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विषय में तो पूर्ण स्वभावसामध्यो 
की ही थात है। अन्सभुख होकर 
उसकी अतीशि करने से शरोर-मन 
कणी अथवा राज-द्वें ष यह सब शान 
से प्रथक्ू रहे और ज्ञात करने 
योग्य द्वी रहे; आत्मा स्व-पर का 
जाता हुआ ओर स्वयं अपना श्ेय 
भा हुआ--एसा ज्ञान फरना वह 
धर्म हैं । ऐस ज्ञान के बिना अन्य 
किसी प्रकार से घर्म॑ नहीं दो 
सक्षता । 


चोदहवीं अकाय' कारण शक्ति 
में एसा कहा है क्रि--आत्मा पर 
का कारण नहीं है। शरीर का 
हलन चछन श्ञान में ल्लात हो ऐसी 
आंत्मा की शक्ति है, परन्तु शरीर 
के हलन-चलमन में कारण हूं सके 
ऐसी कोई शक्ति आत्मा में नहीं 
है; ओर पर वरतु ऐसी पराधीन 
नहीं हे कि वह आत्मा के कारण 
हलन-चछन फरे, ओर उस में 
ऐसी भी शक्ति नहीं है कि वह 
आत्मा को छ्वान करने में सहायक 
हो; उसमें मात्र श्लेय होने का स्व- 
भाव है ओर आत्मा का झ्ञाता सत्र- 
भाव हैं। बस ! पर के साथ शेय 
झायक के अतिरिक्त अन्य कोई सम्बन्ध 
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नहीं है। स्व-पर को जानने बाला 
ओर स्व-पर के ज्ञात में शात होने 
योग्य ऐसा मेश स्वभाव हे, परन्तु 
रससे आगे कट्ऋर रागादि को करे' 
ऐसी कोई त्रेकालिक शक्ति नहीं हैं । 
पर्याय में जो क्षणिक रागादि होते 
हैं वे कहीं पर के कारण नहीं होते 
परन्तु वह अपनी ही पर्याय का 
अपर,घ है, परन्तु सदैव राग को 
करता ही रहे ऐसा आम्मा का 
स्वरूप नहीं दे, ओर आत्मा शरी- 
रादि पर के कार्यों करे अथवा पर 
वस्तु आत्मा का कार्य करे एसा 
कदापि नहीं द्ोता। निर्मित्त की 
सुख्यता स कभी काय नहां होता 
मात्र कथन-हांता है जेसे घी का 
घड़ा कहा जाता-हाता नहीं ! 
आत्म( स्व-पर का श्षेय हाता 
है. ऐसा कहा, वहां पर का अर्थात्‌ 
दूसरे जीबों के क्वान का शेय होता 
है परन्तु कट्दी जढ का ज्ञेप नहीं 
होता; क्‍यों कि जड़ में एसी शक्ति 
नहीं है कि बइ किखस्रो को ह्लेय बना 
सके। जड़ को ऊिचित्‌ खबर नहीं 
है, परन्तु आत्मा का अपनी ओर 
जड़ की--दानों की खबर है। 
आत्मा के एस म्वमाव का जानने 
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से स्वयं को अपनो खबर पड़ती 
है। “सम्यक्रशंन तो अरूपी 
सूक्ष्म वस्तु हे, इसछिये आत्मा कों 
उच्चधकी खबर नहीं पड़तो'"--ऐसा 
अज्ञानी मानत॑ हैं, परन्तु ऐसा नहीं 
है । अपने में सम्यकदश न पर्याय 
प्रगट हुई उसे भी शेय करने की 
आत्मा की शक्ति हे। ये स्वयं 
को अपनी खबर न पक तो 
निःश कता केसे दो ओर स्वभाव 
की प्रतोति में निःशकता हुए बिना 
साधक जीव वस्तु की साथना कैसे 
करे ९ ज्ञान जागृत हुआ ओर प्रतीति 
हुई बहां स्वभाव का सन्देद नहों 
रद्वता । 

राग-द्वंष में ज्ञान का शेय द्वोने 
की यांग्यता है, परन्तु उस राग- 
द्ेष में एऐसो शक्ति नहीं हे कि वह 
जाने, अथवा जानने को खट्दा- 
यता दे। व्यवद्वारर॒त्नत्रय का जो 
झुभराग है बह ज्ञान का ह्षेय दे, 
परन्तु बह ज्ञान में सहायक नहीं 
है। ओर ज्ञान स्वभाव में ऐसी 
शक्ति है कि बह स्व-पर सब को 
जाने, राग को भी जाने; परन्तु 
राग को उत्पन्न करे अथवा उससे 
छाम ले ऐसा इसका (झान स्वभाव 
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का। स्वरूप नहीं हे। 
इस जगत के अन तान ते पदार्थों 


में कोई जीव है, कोई जड़ है; जीव 
है बढ जीव के फारण है ओर जड़ 
है बह जड़ के कारण है, किसी 
के कारण कोई नहों हैं। काई कहे 
कि “यह जीब क्‍यों ?'--तो कहते 
हैं कि ऐसा दी उपका स्वभाव है; 
'यहू जड़ क्‍यों? ता कहते हैं कि 
ऐसा ही उध्का स्वभाव है। जिस- 
प्रकार चेतन ओर जड़ पदार्थों अपने- 
अपने स्वभाव से ही चेतन या जड़ 
हैं, उनका अन्य कोई कारण नहीं 
है; उसीप्रकार उन चेतन ओर 
जड़ पदार्थों को प्रत्येक समय को 
अवस्था भो अपने-अपने कारण से 
है। काइ पूछे कि 'ऐसी पर्याय क्यों 
हुई ?-ता कहते हें कि ऐसा द्वी 
उनका पर्याय स्वभाव है, अन्य कोई 
उनका कारण नहीं हे। जो द्वव्य, 
जो गुण, जो पर्याय जैसो है, बेखा 
ही उसे जाने ऐसा आत्मा का 
झायकस्वभाव है, ऐसे स्वभाव के 
निर्णय से सम्यज्ञान और बीतरागता 
होती है। ऐसे स्वभाव रा निणय 
किये बिना कभी भो सम्यग्लझञान या 
जीतरागता नहीं हों सकती। 
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आत्मा का ऐसा स्वभाव है कि 
शरीरादि की जो क्रिया हो उसके 
झ्ञानहूप से परिणमित हो, परन्तु 
शरीरादि की क्रिया को करने रूप 
परिणमित हूं। एमी आत्मा की शक्ति 
नहीं है। मिध्याश्ष्टि आत्मा के 
जान स्वभाव को नहीं जानता और 
पर करत त्व सानता है; परन्तु पर 
का करता तो वह भी नहीं हो सकता, 
वह अपने राग द्वष-मोह का कर्ता 
द्वोता है। 

काई कहे कि इस समय ता 
जीव को देह का संथांग हे न २ 
परन्तु संयोग का अर्थ है प्रथक्‌ । 
जीव ओर देह इस समय भी प्रथक्‌ 
हैं इसलिये उनका संयोग कहा 
गया। यदि वे प्रथकू न होते किन्तु 
एकमेक होते तो उसे संयोग नहीं 
कटद्दा जाता, परन्तु स्वभाव कहा 
जाता | संयोग तो दो प्रथक्‌ पदार्थों 
का होता है, इसलिये दो पदार्थो 
का सयोग कट्दते ही उन दोनों का 
भिन्नत्व सिद्ध होता है । इस समय 
भी जीब ओर शरीर--दोनों 'दो' 
पदार्थ हैं कि 'एक! हैं ? जो दोनों 
एक दों तो खयोग नहीं कट्टा जा 
सकता । इस समय भी वे दोनों 
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पृथकू-प्रथझू वो पदार्थ हैं। इस 
प्रकार क्‍्िन्‍्नत्व के ज्ञानपूर्व क सन योग 
को जानना वह व्यवहार है; परन्तु 
भिन्‍नत्व के ज्ञान बिना भात्र संयोग 
को जानने जायेगा तो छसमें जड़- 
चेतन की एकत्वबुद्धि से मिभ्या- 
झ्वान हुए बिना नहीं रहेगा। देखो, 
दूध और पानी का सयथोग है 
परन्तु उन दोनों का ग्वभाव भिन्न 
है, इसलिये अग्नि पर चढ़ने से 
पानी भ-प बदय.र उड़ जाता है 
ओर दूध गाढ़। हो कर॒ उसका 
मावा बन जाता है। दोनों एक दी 
स्थान पर विद्यपान होने पर भी 
ओर द्नों को अग्नि का एक-सा 
निमित्त होने पर भी दोना दे म्बभाव 
पृथक द्वें इसलिये ऐसा होता है । 
उसीप्रकार आत्मा और शरीर एक 
द्वी क्षेत्र में होने पर भी उनका 
स्वभाव भिन्‍न है; आत्मा में ता 
छिद्ध दशा का अभेद भाव प्रगट 
होता है ओर शरीर के परमाणु 
छिन्‍न भिन्‍न दंकर ड़ जाते हैं । 
संयोग के खम्य भी स्वभाव की 
मिन्‍नता है । मिथ्यादष्टि जीव 
त्रिध्ाली स्वभाव को न देखकर मात्र 
संयोग को देखते हैं. इसलिये 
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चनको टृष्टि पर में से नहीं हरती। 
छट्दों अत्यों का त्वभाव भिन्‍न-भिम्म 
है, भोर प्रत्येक द्रव्य में अपनी- 
अपनी काछूलब्धि है। अकेले जीव 
में हो काछलब्धि है।ऐसा नहीं हे, 
परन्तु प्रत्येक परमाणु में भी उसकी 
अपनी ससय-समय की काछलन्धि 
है, सभी स्वतश्नतया अपनी काल- 
छब्धि से परिणमित द्वा रहे हैं, 
जीव उनका कर्ता नहा है किन्तु 
जाता है। 

जोब का स्वभाव स्व-पर ज्ेयों 
को “ग्रहण करने का” है, ““प्रदण”? 
का अर्था यह नहीं है कि द्वाथ से 
परद्रत्य को पकड़ता है; जोव के 
कहीं हाथ-पर नहीं हैं. कि बढ पर- 
द्रव्य का पकड़े; ग्रहण करना अथाोव 
जआनना--ऐसा शमझना चाहिए । 
स्थ-पर शय कहे उसमें त्रिकाली 
द्रव्यनमुण और उनमें अश्ेद्‌ हुई 
बांतरागी पर्याय वह स्वज्ञेय है, ओर 
व्यवद्वार रत्नत्रय का राग बह पर 
केय है, क्थोंकि वह जोव का स्व 
भाव नहीं हैं । यह समझने से श्रद्धा 
जात में शुद्ध चेतन्‍्य का प्रहण हुआ 
आर विपरीत मान्यता का त्याग हुआ 
बढ अपूर्व धर्म हे । यहां द्रव्यटष्टि 
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से आत्मा के श्रिका़ी स्वष्ात्र को 
साव है, यदि अधपकी श्रद्धा ऋषे लो 
पर्याय के रागदि की मुख्यता न 
रहे परन्तु ज्ञान-म्रभाव की पझुख्यता 
--अधिकता रहे; इसछिये जो 
गागादि हों उनमें पर्यायबुद्धि न 
रहे । 

बीस वर्ष. का इकछोता पुत्र 
बोसार ही ज्ञाये वहेीँ ज्लान उसे 
जानना है, तथा बचाने ही इच्छा 
होती है उम्र भी ज्ञान जानता है; 
परन्तु ज्ञान में या इच्छा में एसी 
शक्ति नहीं है कि पुत्र के शरीर 
को निरोगी बना दे। इच्छा ओर 
राग--दोनों ज्ञान के श्षेय हैं; शान 
वास्तव भें इच्छा को भो नहीं करता, 
तब फिर वह पर को बचाए यह बात 
ह्टी कहां गदी ? 

सम्रवशरण में साक्षात्‌ भगवान 
बिराज रहे हों उनकी संदा का भाव 
हो ओर मगवान की मूर्ति की स्था- 
पना करके उनकी भक्ति करा भाव 
आये, परन्तु वहां घर्मात्मा आनते 
हैं कि वास्तव में भगवान इस आत्मा 
का कुछ भी नहों फर देते; भगवान 
भो मेरे ज्ञान के शेय हैं। इसीप्- 
कार जेडकंश भी जान के ओेंय हैं, 
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राग कराके आत्मा को परिज्षमणः 
कराएँ ऐसी शक्ति उनमें नहीं है | 
कर्मों में ऐसा कोई गुण नहीं हे रि 
बे आत्मा को परिभ्रमण कराएँ; 
तबफिर कर्मा आत्मा को परिभ्रमण 
कराते हैं यद् बात कहां से छाया ? 
कर्मा भी ज्षेय हैं ओर तझमें उन्हे 
भी जञानने की शक्ति है । देखो यह्द 
ज्ञानसामभ्य को मद्विमा ! अमुक 
निमित्त से छाभ होता है और 
अम्नुक से हानि होती है यद्द बात 
द्वी नहों रहती; ज्ञान में सब श्ञेय 
है, उसमें वोदरागमाव है । यद इष्ट 
ओर यह णनिष्ट ऐसा श्वान में नहीं 
है. ओर छ्षेय में सी नहीं हे । इसमें 
ज्ञान की पुष्टि होती हैँ ओर निमि- 
त्ताधीन दृष्टि नाश होती है । 
विकार को करे ऐसा भी आत्मा 
का त्रिकालीस्थभाव नहीं हे; तबफिर 
जड़ को या पर को करे--यह तो बात 
द्वी कहां रही ? जिसप्रकार ईइवर 
जगत का कर्ता है --पसा माननेवाले 
श्न्यमती मिथ्यारृष्टि हूँ, उख्रीमऋर 
कोई जैनमतालुयात्री भी यदि. ऐसा 
माने कि जड़कम जीव के गुण- 
दोष का कतों हैं; आत्मा पर का कर्तो 
है, तो वे भी समिथ्यारष्टि हीं हैं । 
जींव कर्मों' को नहीं करते और 
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कम ज्ञीब को परिभ्रमण नहीं कराते; 
जीव न दो शरीर में रहता है छोर 
न शरीर छो चल्यवा है; जीव तो नित्य 
अपने अन वगुणधाम अस्त रुयभदेश्ञों 
में रहता हे | वास्तव में जीव गा 
शरीर कोई मरते नहीं दें, क्योंकि 
जीव का या शरोर के रज़डप्रों का 
सब्र था नाश नहीं होता, मात्र उनकी 
अवस्था अपने-अपने कारण बदरूती 
रहतो है । इसलिये में पर जीव को. 
मारता हू' या बचाता हु--ऐसी 
सान्‍्यता वह जअज्ञान दे । आत्मा में 
ऐस्ली शक्ति है क्लि स्त्र-पर सबको 
जाने और स्व-पर के ह्लान में ज्ञात 
दहो। आत्मा के एसे स्वभाव की! 
समझ बिना राग कम करके पृण्य- 
बंध करे तो भो मिथ्याअभ्रिश्याय के 
काग्ण चोरासो के अवतार में परि- 
भ्रमण करेगा दही परन्तु जन्म-मरण 
का अन्त नहीं आयगा। 

यह आत्मा की त्रिकालो शक्तियों 
का वर्णन चल गहा है । आत्मा की 
कोई भी शक्ति पर के या राग के 
आभ्य से नहीं है, क्षणिक 
पर्योय के अथवा एक-एक शक्तित के 
आशभ्रय से भी वह नहीं है, परन्तु 
अनतशक्ति फे पिण्डरूप आत्मद्रव्य 
के आश्रय से ही सब शक्तियां विद्य- 
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मान हैं; इसलिये उस द्रव्यसन्मुख 
देखकर ही इन समस्त शक्तियों को 
यथार्थ स्त्रीकृति हो सकती है । 
आत्मा में ऐसो शक्ति नहीं हैं 
कि वह दूसरों को समझा दे; परन्तु 
दूसरों के ज्ञान में ज्ञात हो ओर 
स्त्रय दूसरों को जाने ऐसी उसकी 
सामथ्य है | ज्ञानस्वभाव की मद्दिमा 
का विद्वास करने से अपने में 
स्व-पर प्रकाशक सामथ्य प्रगट हो 
जाता है, ओर अन्य जिन जीवों 
में उस्प्रकार का श्लानसाम्थ्य प्रगट 
हो उनके ज्ञान में शेय होने का भी 
आत्मा का सत्रभाव है । यदि कोई 
ऐसा माने कि कफेवी भगवान इस 
आत्मा की तोनोंक्रारू की पर्यायों को 
वर्तमान में नहीं जानते, किन्तु जब 
जो पयौयथ हो उससमय उसे जानते 
हैं;--तो उसने आत्मा के प्रमेय स्व- 
भाव को दी नहीं माना है ओर 
फेवरी को भी नहीं माना है; वह 
जीव स्थूछ मिथ्यादृष्टि हे। अपने 
स्वभाव से ही स्व-पर को जाने एसा 
आत्मा का सामथ्य' है उसके बदके 
जो वाणो-शाखादि से ज्ञान का होना 
समानता है उसे भी आत्मा के झञान- 
स्वभाव की खबर नहीं है । पर 
पदार्थों में आत्मा के ज्ञान का शेय 
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होने का स्वभाव है, परन्तु वे शान 
के कारण हों ऐसा तो उनका भो 
स्वभाव नहीं है। द्रव्य-गुण-पर्योच 
तीनों ज्ञान में ज्ञात हों ऐसा स्वभात्र 
है; यदि तीनों ज्ञान में ज्ञात न हों 
तो बे शेय नहीं रहते और उनका 
सतपना ही सिद्ध नहीं दोता; ओर 
यदि ज्ञान में उन तीनों को जानने 
का सामथ्यों न हो नो वह ज्ञान हो 
नहीं रहता । ज्ञान का स्वभात्र सबको 
जानने का है भोर ज्षेय्र का स्वभाव 
ज्ञान में श्रमेय होने का है। द्रव्य 
-गुण-पर्याय तीनों को न जाने ऑर 
वस्तु को मात्र नित्य ही माने अथवा 
सवंथा क्षणिक द्वी माने तो वह 
शान अप्रमाण हे उसे प्रमाण क्षान 
ही नहीं है परन्तु मिथ्याज्ञान है; 
उस ज्ञान के अनुसार प्रमेय बसम्तु 
जगत में नहीं है ओर जी बस्तु 
है बसा उसे ज्ञान नहीं है। आत्मा 
के परिणम्यपरिणामक स्वभाव को 
बराबर समझ के ता मिशथ्याज्ञान न 
रहे | इस ए७ शक्ति में स्व-पर 
प्रकाशक ज्ञान ओर प्रमेयत्य--दोनों 
की घिद्धि हो जाती है| 

“--यहां पन्द्रदवों परिणस्यपरि- 
णामकत्व शक्ति का वर्णन पूरा 
हुआ । है 


ओम उल्‍प कह अप्रतिबुद्ध तडाते हैं| को 





ही स्वव्ब्यरूप से अनुभव कर । 
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जि ६६ से मिल्‍न बैतन्यस्वरूप 
आत्मा की खबर नहीं है ओर अज्ञान- 
भाव से “शरीर द्वी मैं हूं, शरीर 
के कार्य मुझसे द्ोते---ऐसा जो 
मान रहा है, ऐसे मूढ जीव को 
आचाय॑ देव करुणा पूर्व क समझाते है 
कि--अरे मूढ़ ! तेरा आत्मा सदेव 
चैतन्यस्वरुप हे, वह चेतन्यस्वरूप 
भ्ात्मा जड़ कह से हो गया? जो 
तू जड़ को अपना मानता है ? तेरा 
आत्मा तो स्व चैतन्यस्वरूप ही 
है, वह कभी जड़रूप नहीं हुआ हे, 
बैतन्यस्वरूप आत्मा का कभी जड़ 
के साथ पकत्व नहीं हुआ हे, 
सदैव भिन्मत्म दी हैं; इसलिये हे 
भाई! अब तू जड़ के साथ एकत्व 
को मान्यता छोड़ ओर अपने चैंत- 
स्यस्वरूप आत्मा को देख | तेरे आत्मा 


आत्मा का स्वरूप बतलाते हैं 


|... है भाई ! हमने तुके तेरा जड़ से मित्र चेतस्यतत्व बतल्लाया, डसे 
)) जानकर अब तू अ्रसन्‍्न हो...सावधान हो...ओर चेतस्थस्थवरूप आत्मा का 
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का विलास ज्ञड़ से भिन्‍न बैतन्य- 
स्वरूप है, ऐसे बेतन्यविछास से 
एक आत्मा को द्वो स्व॒तस्‍्वरूप से 
देख । 
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यह बात किसे समझते हैं ९... 
जो अनादि से धर्म का बिलकुछ 
अनभिन्न है, जिसे शरीर से भिन्‍न 
आत्मतक्त्व की खबर नहीं है---ऐसे 
अक्ञानी को यद्द यात समझाते हैं । 
वह जीव आअज्ञाती होने पर भो 
आत्मा का स्वरूप समझने का कामी 
हे--जिज्ञासु हे ओर विनयपूर्वक 
यह बात॑ सुनने के छिये खड़ा है. 
इसलिये वह आत्मा को समझने की 
पात्रतावाठा है, इसलिये लाधाय॑- 


दैष जिसप्रकार खमझायेंगे उसीप्रकार 
बह समझ जायेगा। 
रद | मद 
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भाई रे ! अब तू सावधान हो, 
ओर अपने नैतन्यस्वरूप को सम्हाल | 
अभीतक तो अज्ञान के कारण जड़- 
चेतन की एकता आनकर तूने भव- 
अमण किया, किन्तु तुझे जढ़ से 
भिन्‍न तेरा शुद्ध चैतन्यरवरूप बत- 
छाते हैं, उसे जानकर तू सावधान 
हो । सावधान होकर ऐसा जान कि 
अहो | मैं तो चैतन्यस्थरूप आत्मा 
हूँ, पू काल में भी में चेतन्यस्व- 
रूप था। जड़ शरीर मुझसे सदेव 
अत्यन्त भिन्‍न है; मेरा चेतन्यस्व- 
रूप जड़ से भिन्‍न रहा है,- ऐसे 
अपने चेतन्यस्वरूप को जानकर तू 
प्रसन्‍न हो--»भानद में आा। अपने 
चतन्यस्वरूप को पह्विचानते द्वी ठुझे 
अन्तर में अपूर्व प्रसन्‍नता ओर 
कानद्‌ दहोगा। मे चैतन्य परमे- 
इधर हूँ, जैसे परमात्मा दें बेसा दी 
मेरा स्वरूप है, तंरा स्वरूप कुछ 
बिगढ़ा नहीं हैेट--ऐसा समझकर 
अपना वित्त उज्ज्वल कर....हदय को 
उज्ज्यछ् क्रर....प्रसन्‍न हो ओर 
आह्वाद कर कि अद्दो! ऐसा मेरा 
आनन्दघन चेतन्यभावस्वरूप ! भाई ! 
एसा अनुभव करने से तेरा अनादि 
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का मिथ्यात्व दूर हो ज्ञायेगा ओर 
अवेश्रमण का अन्त आ जायेगा। 
भू ६ हक 
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आत्मा नित्य सैतन्यस्थरूप है 
आर रागादिं भाव तो अनित्य बन्ध- 
स्वरूप हैं | हे भाई | तेरे आत्मा 
को बन्धन की उपाधि की अति 
निकटता होने पर भी बध के साथ 
एकमेकता नहीं है; रागादि भाव तेरे 
चेलन्यस्वरूप भावरूप नहीं हो गये 
हैं। ज्ञान को और राग को शेय- 
ज्ञायकपना है, ओर एकल्षेत्रावगाह- 
पना है, किन्तु उनके एकत्व नहीं 
है; ज्ञान ओर राग का स्वभाव 
भिन्न-भिन्न है| ऐसा होने पर भी 
जो जीव ज्ञान और राग को एक- 
मेकरूप मान रहा है उस्रसे आचा- 
यौदेव कहते हैं कि भरें दुरात्मा! 
हाथी इत्यादि पशु जैसे स्वभाव को 
तू छोड़-छोड़ ! जिसप्रकार हाथी लड़ड 
ओर घास के स्वाद का विवेक छिये 
बिना उन दोनों को एकमेक करके 
खाता है, उसीप्रकार तू भी जड़ 
ओर चेतन का विवेक किए बिना 
दोनों का एकरूप अनुभ३ करता है, 
--उसे अब तू छोड़, और, परम 
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विवेक से भेदज्ञान करके अपने 
शैतन्यस्थरूप आत्मा को जड़ से और 
विकार से अत्यन्त भिन्‍न जाने | 
यहूँ। दे दुरात्मा ! --ऐसा कहा 
उसका अर्थां यह है किः अरे भाई ! 
चैतन्यम्वरूप से च्युत ट्वोकर जड़ 
स्वरूप को अपना माननेहप जो 
मिध्यात्व भाव है वह दुरात्मपना 
है; उसे तू छोड़, ओर 'मैं. चेत- 
न्यस्वरूप सदैव उपयोगमय आत्मा 
हूँ--ऐसा समझकर तू पदवित्रात्मा 
थन । --इस प्रकार दुरात्मपना छोड़- 
कर पवित्रात्मपना प्रगट करने की 
प्रेरणा की है। 
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श्री सर्वक्ष भगवान की साक्षी 
देकर आचाय देव कहते हैं कि-- 
अरे जीव ! स्व ज्भगवान ने तो जीव 
को नित्य उपयोग स्वभावरूप देखा 
है। सुनने वाऊरा शिष्य उयणद्यार से 
तो सब श्भगवान को मानने बाला 
है इसलिये भाषाय देय सवंध की 
साक्षी देकर समभझाते हैं कि--हे 
भाई ! अपने स्वाक्षमभरगवान समस्त 
विश्व को प्रत्यक्ष :जाननेवाले “ हैं, 
रन अ्रयश्ञाभगवान के ज्ञान से तो 


* शछ३ : 


ऐसा प्रसिद्ध किया गया है कि जीव- 
द्रव्य सदैव दपयोगसय है, और 
शरीरादिक तो अचेतन हैं | यदि तू 
ऐसा कहता है कि--शरीरादि पुदू- 
गल द्रव्य मेरे हैं'--तो हे भाई ! 
सब ज्ञभगवान ने सदेव चेतनरूप देखा 
है ऐसा जीवद्रब्य अचेतन कहाँ से 
गया कि जिससे तू पुद्ठछ द्रव्य को 
अपना समानता है। जिसप्रकार प्रकाश 
ओर अधकार में एकता नहीं हे 
किन्तु अत्यन्त सिन्‍नता हे, उसीप्र- 
कार चैतन्यरवरूप आत्मा और जड़ 
में एकता नहीं हे किन्तु अत्यन्त 
मिन्नत्व है । जिस पकार जड़ के साथ 
एकता नहीं है उसीप्रकार रागादिक 
के साथ भी चैतन्यस्वरूप की एकता 
नहीं है, वेतन्यस्वरूप राग से भी 
भिन्‍न है, चतन्‍्य ओर राग की 
एकमेकता नहीं हुई है । इसलिये दे 
शिष्य ! तू अपने आत्मा को शरीर 
ओर राम से भिन्न चैतन्यस्वरूप 
जान, पेतन्यस्वरूप आत्मा एक हो 
तेरा खैद्रव्य है--ऐसा तू अनुभव 
कर । 

जिनका ह्वान सर्वाप्रकार से 
शुद्ध है, ऐसे सर्वाह्ठमगवान न अपने 
दिव्यज्ञान में ऐसा देखा दे कि 
आत्मा स्रदेव उपयोगस््ररूप है | जो 


$ १४४ ६ 


जीव इससे विपरीत मानता हो 
उसने वास्तव में सबझ्ञभगवान को 
नहीं पहियाना है | यदि सर्व शभ- 
गव्ान के क्षान का निर्णय करे तो, 
जआात्मा सदैव उपयोगस्वरूप है-- 
ऐसा निर्णय भी होता द्वी रहे। 
खब क्मगवान के आत्मा में परि- 
पूर्ण ज्ञान है और राग किंचित्‌ 
भो नहीं हे-इसलिये उसका निर्णाय 
करने से ज्ञान ओर राग की भिन्‍नता 
का निर्णय होता द्वी जाता है। 
इसप्रकार हे भाई ! तेरे चेतन्यस्वरूप 
आत्मा को राग से भी भिन्‍नता हे 
तब फिर शरोरादि मत द्रव्यों के 
साथ एकता तो कहें से दो सकती 
है? इसलिये उस पकत्व की अमणा 
छोड़कर में चतन्य द्वी हूँ '---ऐसा 
तू अनुभव कर । 


है # २५ 


(६ ] 


जिस प्रकार पिता दो हिस्से 
करके पुत्र को समझाता हे कि देख 
भाई ! यह तेरा दिस्खा; अपना भाग 
छेकर तू सतुष्ट हो; उसी प्रकार 
यहां जीवद्र्य भर पूदटलदव्य दो 
हिस्से करके भ्राचार्य देव समझाते 
हैं कि देख साई! सेतम्पद्वत्य 
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नित्य उपयोग-स््रभावरूप है यह 
तेरा हिस्सा है, ओर “नित्य उप- 
योगस्वमाज के अतिरिक्त अन्य 
पुदलद्रब्य का हिस्सा है; हे जीव 
अब तू अपना हिस्सा के ले ओर 
सन्तुष्ट हो। उपयोग स्वभाव -ज्ञायक- 
भाव के अतिरिक्त अन्य खबमें से 
आउ्मबुद्धि छोड़कर इस एक झ्ञायक- 
भाव काही अपने स्वभाव रूप अनु- 
भ्रत॒ कर...उस्रीमें एकाम्र हो। 


(७ ] 

जि प्रकार नमक में से पानी 
हो जाता हे ओर पानी से नमक 
हो जाता है, उसी प्रकार जीव कभी 
पूछ रूप नहीं होता ओर पुदट्टछ 
कभी जीन रूप नहीं द्वोता । इसलिये 
नमक के पानी की आंति जोव- 
अजीब की एकता नहीं हे, किन्तु 
प्रकाश और अन्धकार की भांति 
जीव-अजीब की भिन्‍नता है। जोव 
तो चतल्य प्रकाशमय है ओर पुद्छ 
तो जड़--अपथ है, उनफे अत्यन्त 
मिन्‍्नता हद । यहां “नसक का पानी! 
“-ऐंस्रा दृष्डान्त देकर आवाय देव 
कहते हैं किदे जीव ! जिश्व प्रकार 
नसक धक्क कर. पानी रूप हो जाता 
है उसी प्रकार ठेरी परिभ्रत्ति अजीब 


९ को 


भसादुफद ; रेहे८० 


अपना सानकर उस ओर 
/ धन्‍्मुख होने पर भी उस अजीष 


< के साथ तो एकाकार --एकमेक 


५4 
| 


नहीं हो सकती, इसलिये उस अज्ञीय 
से अपनी परिणति को अन्तर में 
उपयोगस्वरूप जीव द्रव्य की ओर 
उन्मुख करे तो वहां बह एकाकार होती 
है; इसलिये वही तेरा स्वरूप है-- 
ऐसा तू जान । तेरी परिणति पर 
के साथ तो एकरूप नहीं हो सकती, 
तेरे उपयोगस्वरूप जीव द्रव्य में ही वह्‌ 
एकाकार होती हे, इसलिये “यह उप- 
योग स्वरूप जीव द्रव्य ही में हूँ '--..-इस 
प्रकार एक उपयोग म्वरूप जीत द्रव्य 
का द्ो स्वद्रव्य रूप अनुभव करके 
उसी में अपनी परिणति को एका- 
कार कर ओर परद्रव्य को अपना 
'मानने रूप मोह को अब तोतू 
छोड़ रे छोड़! 


[५] 
देद्द स्रो | हुँ, देह की क्रिया 
मेरी है,--ऐश्वा जो अज्ञानी मानता 


* हे उससे आचाय देव कहते हैं कि 


अरे मूढ़! जीव तो उपयोग स्वरूप 
है भोर शरीरादि पुृद्छ तो जब 
स्वरुप हैं; उप्रयोग स्वरूप जीव भर 
जड़ स्वस्य पुटक्क का एकत्थ कसी 


+ रह : 


नहीं हो सकता। तू कद्दता है कि 
चैतन्यमय जीव "मैं! हूँ ओर शरी- 
रादि अजीब भी मैं! हूँ-हइस 
प्रकार चेतन्‍य ओर जड़ दोनों द्रव्य 
रूप से तू अपने को मानता है। 
किन्तु भाई रे ! तू एक, जीव ओर 
अजीब-एसे दोनों द्वष्यों में फिस- 
प्रकार रद्द सकता है? द्‌ तो सदेव 
अपने उपयोग स्वरूप में विद्यमान 
है; पूदछ तो जब है, उसमें त्‌ 
विद्यमान नहीं है। इसलिये भकेके 
चैतन्यमय स्वद्रव्य का हू अपने 
रूप अनुभब कर, उसोीमें में” 
पने की हृढ़ प्रतीत कर ओर उससे 
भिन्‍न अन्य खमस्त पदर्थों में से मैं- 
पना छोड़ दे । 


|९] 

“अद्दो ! मैं तो एक चैतन्‍्यमय 
ज्ीवतक्त्व, में अजीव में कैसे व्याप्त 
हो सकता हूँ ? में तो अपने उप- 
योगम्वरूप में ही हूँ ओर पर तो 
पर में ही है, में कमी अपने उप- 
योगस्वरूप को छोड़कर पररूप हुआ 
ही बहीं हूँ,--ऐसा भी गुर ने तुझे 
समझाया, इसलिये हे भव्य ! “मैं 
स्वर्थ अपने दपयोगस्वभाव में ही 
हूँ!--ऐसा जानकर, प्रसन्न होकर 


8 ९१४६ : 


सावधान दो, ओर अन्तमुख्र होकर 
ऐसे अपने बैतन्यस्वरूप का अजु- 
अवकर, उसके अतीन्द्रिय आनंद 
का उपभोग कर, दमने तो तुझे तेरा 
बैतन्यस्वरूप देददादि सर्व से प्रुथक्‌ 
ओर स्वय तुझ से ह्वी परिपूर्ण सदा 
उपयोगमय बतढाया, उसे जानकर 
तू प्रसन्‍न हो, सावधान है और 
उसका अनुभव कर, उसमें तुझे आत्मा 
के अपूर्य आनन्द का स्वसबेदन 


होगा । 


| मद जद 


“-इस्रप्रकार आचार्य देव ने चेत- 
न्यस्वरूप में प्रसन्‍नता सावधानी और 
अनुभव करने को कह्दा | 


श्रोगुर के ऐसे कल्याणकारी उप- 
देश को झेलनेवाला शिष्य विनय 
ओर बहुमानपूर्वाक फद्दता हे कि- 
हे प्रभो! अन्यदिकाहू से में भपने 
भिन्न चेतन्यव्त्व को भूछकर विकार 
में ओर पर में अपनत्व सानकर 
कठ त्व वुद्धिरूप सूखंता से में 
आकुल-अयाकुल दो रहा था, भ्रत्र 
आपने दी परम कदुणा करके बार- 
म्वार मुझे प्रतिबोध दिय्य ओर पर 
से अत्यन्त प्रिल्न चैतन्वस्थरूप से 
परिषूर्ण' मेरा स्वद्रव्य समझाकर मुझे 


भात्मघर्म : २११३ 


निहाल किया। अद्दो, ऐसा परम 
महिमावन्त, अपना स्वद्रठ्य समझने 


से मुझे प्रसन्‍नता होती हे, पर में ' 


एकाकार हुई एकत्वबुद्धि दूर होकर 
अब चेतन्यस्वरूप में खावधानी द्दोती 
है, मेरा उत्साह निजस्वरूप की ओर 
ढलता है ओर में अपना नित्यछप- 
योगस्वरूप से अतिन्दियज्ञानान'दसस्‍्व- 
भाव का अनुभव करता हूँ। अब 
रागादि भाव या परद्वव्य भेरे स्व- 
रूप में एकमेकरूप से कि चितू भाखित 
नहीं होते । अद्दो नाथ | आपने दिव्य 
मत्रों द्वारा हमारी मोहमूस्छो दूर 
करके हमें खजीवन किया...... 

--इसप्रकार, समझनेवाला 
शिष्य अत्यन्त विनय और बहुमान 
पूर्वक श्रीगुरु के उपकार की घोषणा 
करता है । 

अर ञ् | 


आचार देव ने अनेकानेक प्रकार 
से ज़ीव-अजीव का मिन्नत्य बत- 
छाया, ओर अजीब से भिन्न श॒द्ध- 
खतन्यस्व रूप आत्मा को समझ दे कर, 
प्रसन्नतापू्व क सावधानी से उसका 
खनुभव करने को कहा; कोई जीव 
इसने से भी आगृत न हो तो छसे 
अति उम्र प्रेरणा करके आबाय देव 


| 


भाद्मद २४८० 


०३ वे कलश में कहते हैं. कि-+ 
अदे भाई ! तू मरकर भी चतन्य- 
मूर्ति आत्मा का अनुभव कर। 
आचाय॑ देव कीमछ सम्बोधन से 
कहते हैं कि हे भाई ! शरीरादिक 
मूर्ता द्रव्यों से भिन्न ऐसे अपने 
चेतन्यस्वरूप आत्मा का नू किसी 
भी प्रशार महदाप्रयत्न करके अनुभव 
कर--जिससे परके साथ एकत्ब का 
तेरा मोद्द छूट जाये । 

(--भआत्मा का अनुभव करने 
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की प्रेरणा वाढा इस २३वे कलश 
का प्रवचन अगले आकों में पढें । 
डसका शोर्ष क होगा ।--सात्म- 
कल्याण की अद्भुत प्रेरणा” आत्म- 
कस्याण के छिये आतुर जिश्ञासुओं 
को बह छेख पढ़ने से ऐसा छगेगा 
कि अहो ! आत्मकल्याण की एसी 
वात्सल्यपूर्णा अदूभुत प्ररणा महा 
डपकारी संतों के अतिरिक दूखरा 


कोन दे सकता है ? | 


हद 


मद्दान तत्वार्थ ग्रंथ छपकर तैयार हे। रदा है 


मोक्षशाख-सूत्रजी-सटीक 


जिसमें स्रवेज्ञ दीतराग ऋथित तत्वा्थों के निरूपण को सुगम 
स्पष्ट शैछो से प्रकाश में छाने का विवेचन और नय-प्रमाण तथा 
शासख्राधार सहित ताक्ष्थिक्त विषयों का विस्तृत समाधान दोने से यह 
ग्रंथ सर्वे जिल्लाप्ुओं को पढ़ने योग्य है। 


प_्ू० स० ९०० फरीव, मूल्य छाग्रत मात्र होगा। 


जैन साध्याय मंदिर दस्ट 


सोनग ढ्ः 


सोराष्ट्र 





आत्मा कौन हे और 
केसे प्राप्त होता है? 


प्रचचनवार के परिशिष्ट में ४७७ नयें द्वारा आत्मद्रत्य का 
वर्णन किया है, उसपर पृज्य गुरुदेव के विशिष्ट 
अपूर्व प्रवचन का सार 


छेखांक १६ | 


ककया यध् ता तु 


जिज्ञासु शिष्य पूछता है। 


हर उसके उत्तर में श्री आचायदेव कहते हैं कि आत्मा अनंत धर्मोवाजा । 


[ क्षक १११ से आगे 





एक जब्य है और भअनतनयात्मक श्रुतशञान प्रमाण पूर्वक स्वानुभव | 


द्वारा वह ज्ञात होता हैं। 


| 
अर उस भआत्मदस्य का ४७ नयों से वर्णन किया है, उसमें से २« नयों | 
पर के प्रव्धन झभीतक झा गये हैं; डसके आगे यहाँ > आज जा रहे हैं। 


भध १ 
(२६) नियतिनय से आत्मा का वर्णन 


उपृसक्चमंदावा चैतम्यमूर्ति आत्मा 
प्रमाशशान से ज्ञात होता है; उसका 
२५ नतमो से अनेक भ्रकार से वर्णन 
किया है। अब, नियति, स्वभाव, काल, 
पुरुभाथ और देव--हन पॉँच बोलों का 
बयान करते हैं; उनमें भ्थम नियतिनय 
से भारमा कैसा है मद कहते हैं। 

झाव्मतब्य॒ नियतनय से नियत- 
स्वभावरूप भासखित होड़ा है; जिसप्रकार 
ड्फ्यता यह अग्नि का नियत स्वभाव 
है उसीप्रकार नियतिनय से आत्मा भी 


है ३ 


झपने नियतस्वभाववाला भासित होता 
है। आत्मा के त्रिकाल प्करूप स्वसाव 
को यहाँ. निवतस्थभाव कहा है; उस 
स्थभाव को देखनेवाल्ते नियतनय से जब 
देखो तब श्रात्मा अपने चैतस्यस्थमाव 
रूप से एकरूप भासित होता है। पर्याय 
में कभी तीघ्रणा, कभी मंद्राथ और 
कभी रागरहितपना, और कभी राग 
बद्सकर द्वंघ, कभी मतिधश्वान और कभी 
केवल्शान, पक कछ मशुष्य और दूसरे 
चुद देव--हसतरश अनेक प्रकार होते 
हें;---उनका वर्यान आगे आनेबाले बोल 
में आत्मा के अभियत स्वभावरुप से 
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करेंगे । यहाँ आत्मा के नियत स्वभाव 


/ की यात है। जैसा शुद्ध चैतन्य शानानंद 


स्वभाव है वेसे ही नियतस्वभावरूप 
से झाध्मा सेव प्रतिभासित होता दै; 
पर्याय अरुप हों या अधिक हो, विकारी 
हो या निसंज् हो, परन्तु नियतस्वभमातर 
से तो झात्मा स्ध एकरूप है। ऐसे 
नियत स्वभाव को जो देखता दै उसे 
अकेल्तो पर्यायबुद्धि नहीं रहेगी किन्तु 
दृब्यस्वथभाव का अचलम्बन होगा। 
पर्यायजुद्धिवाला जीव आत्मा को एक- 
रूप नियतस्वभाव से नहीं देख सकता 
और न उसके नियत्ननय होता है। 


यहाँ ठ्रब्य के त्रिकाली स्व्रम्नघ को 
ही नियत कहा है; जिसप्रकार उष्णता 
जह अग्नि का नियतस्वभाव दे, अग्नि 
सर्देव उष्ण ही होती है; ऐसा कभी 
नहीं हो सकता कि अग्नि उष्णतारहित 
हो । उस्रोप्रकार प्वतन्यपन्ता ध्रात्मा का 
मियत स्वभाव है; उस स्वभाव से जब 
देखो तब आत्मा एकरूप चेतन्य स्वरूप- 
मय ज्ञात होता है। यर्थाप पर्याय मे 
भी नियतपना अर्थात्‌ कमबदपना दे; 
जिस समय जिस पर्याय का होना नियत 
है बह्दी होती है; उसके क्रम में परिवतन 
नहीं होता--ऐसा पर्याय का भियत 
स्वभाष दे; परम्तु ह्सससय यहाँ उसकी 
बाल नहीं हे; यहाँतो निमिस की भपेद्ा- 
इृद्दित आत्मा का जो त्रिकाल पएकरूप 
रहनेबाला स्वाभाविक धर्म है उसका 
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नाम नियतस्वभाव है और वह नियत- 
नय का विषय है। 


जिसप्रकार अग्नि का उष्णस्वभाव 
है. बह नियत ही है,--निश्चित्‌ ही है; 
अग्नि सदैव उष्ण ही होती हैं। उसी- 
प्रकार आ्रात्पा का चेतन्यस्वभाव नियत 
-निश्चितू-सदेब एकरूप है। नियतस्व- 
भाव से आरमा अनादि-अनंत एकरूप 
नियत परम पारिणामिक स्वभावरूप ही 
भासित होता है; बंध-मोक्ष के भेद भो 
डसमें दिखाई नहीं देते। बंध और 
मोक्ष की पर्याय नियत श्रर्थात्‌ स्थायो 
एकरूप नहीं हैं परन्तु अनियत हैं। 
उदय-उपशस-छ्षयोवशमसम या क्षायिक- 
यह चारों भाव भी अनियत हैं; परम- 
पारिणामिक स्वभात्र द्वी नियत है। 
आत्मा का सहज निरपेक्ष शुद्ध स्वभाव 
ही नियत है। नियतनय अ्राव्मा को 
सदैव ज्ञायक स्वभावरूप ही देखता है। 
आत्मा का कज्षायक स्वभाव दैं वह नियत- 
निश्चित्‌ हुआ भनादि-अनंत स्वभाव है; 
उसमें कभी परिवर्तन नहीं हो सकता। 
झात्मा के ऐसे स्वभाव को जाननेवाला 
जीव पर्याय के झनेक प्रकारों को भी 
जानता दे, तथापि उसे पर्यायदुद्धि नहीं 
होती। झाष्मा के लियत प्करूप अब 
स्वभाव को जानने से उसी का आश्रय 
होता है; इसके अतिरिक्त किसी निमित्त, 
विकशप या पर्याय के झाश्रय की सान्यता 
गहीं रहती। इसप्रकार प्रश्येक नय से 
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शुद्ध आत्मा की हो स्राथना होती दहै। 
जो जीथ अंतरंरा में शुद्ध चेतनन्य स्वरूप 
झात्मा को नहीं देखता उसके एक भी 
सच्चा नय नहीं होता। 

जैसे कोई कद्दे कि--ऐसा नियम 
बनाओ जिसमें कभी परिवतंन न हो। 
उसीप्रकार यह नियतनय आत्मा के 
सस्‍्वसाव का ऐसा नियम बाँघता है कि 
जो कभी पलट न सके, आत्मा का नियम 
क्या है (->-कि अपने शुद्ध शामानंद 
स्थभाव से प्रिकाल रहना ही उसका 
लियम है; श्पने आानानन्द स्वभाव को 
यह कभी नहीं दछोद्ता। जो आत्म- 
स्थभाव के ऐसे नियम को जानता है 
वह नियम से सुक्ति प्राप्त करता है। 

देखो, यह आध्मस्थभाव के गीत ! 
लंतों के अंदर अनुभव में से यह 
ऊऋत्कार उठी है कि अरे जीव ! तूने 
अपने मियत परमानन्द स्वभाव को कभी 
छोढ़ा नहीं है; तेरा सहज ज्ञान और 
आनंद स्वभाव तुरूमें मियत है; तू सदैव 
अनाकुल शांत रस का कुण्ड है; यदि 
झग्नि फभी अपनी उच्णता को छोड 
दे तो भममवान आत्मा अपने पतित्र 
चऔतम्य स्थभाष को छोड़े ! परन्तु ऐसा 
कब्ते नहीं होता। केवलसाल और परम 
आनन्द प्रगट होने के सामथ्य से सदैव 
परिषुर्षां ऐसा तेरा नियत. सरघथव्थ है; 
उल्ल खभाव के अवलब्यत्र, से ही; करे 
प्रगद>द्ोतः है; इसके सतिरित्त कहीं 
बाह्य से धर्म नहों आता। एक बार 
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अऋतर ग्रे ऋफ्के ऐसे निम्रत स्वभाव कल 
देख ! 

नियतनय से देखने पर पषविज्ञता का 
पिणड अप्मा स्वयं चेतन्यस्थमाथ से 
नियत जात द्ोता है--ऐसा उसका धर्म 
है। यह घर्स आत्मा को सरैक अपने 
परम शुद्ध अम्हृत रस में डुबा स्खला 
हैं; अपने शांत उपशम रस में स्थिर- 
नियत रखता है | नरक में था स्थवर्स 
में; अज्ञलान दशा के समय आा साधक 
दुशा के समय, निगोद में था तन या 
सिद्धईशा में होगा सच--कभी भी वह 
अपने स्वभाव को बदलकर अन्यरूप 
नहीं दो जाता--पेसा झात्मा का तियत- 
स्वभाव है। जो ऐसे नियतस्वभाक को 
जाने उसके पर्याय में भी ऐसा दी 
नियत दोता दे कि अहपकाल्र में भुक्तसि 
प्राप्त करे | 


प्रक ओर देखने स्रे अनुकृजता में 
राम भौर फिर वह बदलकर प्रतिकूजता 
में होष--इसम्रकार आस्मा श्भियत- 
स्वभाव से खक्ष में आत्म हैं; और दूसरी 
आर खे देखने पर तीन्तकोक की चश्दे 
जैसी प्रविकूलता आर पढ़े तथापि आत्मा 
कभी अपने स्वथरव को नहों छोड़त।-- 
पेसा उसका लिग्रत स्वलाव है ।---हख- 
प्रकार दोशों स्‍्वभाज्ों से जो आत्मा 
को इ्यानता दे उसे अर थ.एकरूप स्वभाव 
को . महिमा आकर उसमे अंतरोन्युलता 
हुए बिना नहीं रहेगी। 
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जिसप्रकार, अग्नि सें उच्युता न 
ड़ ऐसा कभी नहीं हो सकता; उसी- 
बश्रकार ग्रात्मा का जानानंद स्वभाव 
झनादि अनंत एकरूप हैं उसका नास 
नियतस्थभाव हैँ। अध्मि का स्वभाव 
तेला नियत हैं कि उसमें उष्णता होती 
ही है; उसीप्रकार आत्मा में एसा नियत 
धर्म ह॑ कि अपने शुद्धलतन्यस्थभाव 
से बह कभी प्रूथक्‌ नहीं होता। आत्मा 
का बिकाली स्वभाव अरंत सहजानंद 
की भूत्ति हैं; उस स्वभाव को देखने 
बाले ज्ञानी जीव ऐसा नहीं मानते कि, 
किन्ही अनुकुल निमित्ता से मेरा स्वभाष 
नवीन उत्पन्न होता है अथवा प्रतिकृक्ष 
निमिनत्तो से मेरा स्वभाव नष्ट दो जाता 
- है या उसमें परिवतन हो जाता है। 
इसलिये उन क्षानियां को चादे जेसे 
झनुकूल-प्रतिकूल प्रसगो में भी अने- 

तायुबंधी राग-हँंष होते हो नहीं। वे 
जानते दर कि हमारा आत्मा त्रिकाल 
चेतस्यथ जझायक्ररप से नियत हैं; हमें 
कझपने  क्लायकस्वभाव से छुड़ाने की 
किन्हों संयोगों को तो शक्ति नहीं डे, 
आर पर्याव के क्ष॑णमिक विकार में भी 
ऐसी शक्ति नहीं दे कि हमें अपने स्वभाव 
न से प्रथकू कर दे। जिसप्रकार ल्लाग 
नियस लेते हें छि हम अमुक जस्तु 
नहीं जाएँगे; उल्ीप्रकार ऋष्मा के नियत- 
स््रभाव का ऐसा नियम दे कि तील- 
काल में कभो भी अपने चेतल्यस्वेभाव 
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को छोदकर विभाजरूप नहों होना | जो 
घढ़ी-घड़ी में अइले उसे नियम नहा 
कहा जाता । 

देखो, ग्रह काहे की बात चल हही 
है? यह भगवान आस्मा के भीत गाए 
जा रहे हैं; आत्मा में जो धर्म हें उनको 
यह महिसा गायी जा रहो है। अ्ज्ञानी 
को अनादिकाल से अपने स्वभाव की 
महिमा नहों रुचती भौर वह पर की 
मद्दिमा करता हैं। जहाँ उच्चप्रकार के 
हीरे-जवाहिरात या आभूषणा की महिसा 
खुनता हैं वहाँ उनकी महिसा आा जाती 
है; परन्तु आत्मा स्वयं तीनलोक का 
प्रकाशक चेतन्य हीरा है उसके स्वभाव 
की महिसा गायी जा रही दे, उसे सुनने 
में अज्ञानो को रूचि या उत्साह नहां 
झाता । यहाँ तो जिसे आत्मा का स्वभाव 
समभने की जिज्ञासा जागृत हुई है उसे 
आचायदेव समकझाते हैं। आत्मा का 
शुद्धस्वभाव त्रिकाज्न नियमित है; उसी 
के आधार से पर्याय में शुद्धता प्रगट 
होती दे; हसके अतिरिक्त कहां बाह्य में 
से, विकार में से या क्षणिक पर्याय में 
से शुद्ध पर्याय नही आती। भस्रगवान 
आत्मा ने अपनी पवित्रता के पिश्ड प्ो 
कभी छोड़ा नहों द्ै। पर्याव में जो 
झुद्धुता प्रगर होती है वह तो पहले 
महीं थी और नकाोन भ्रगट हुई, इस- 
लिये वह अनियत है; ओर शुद्ध स्वभाव 
अआ्‌षरूप से सेज ऐसे का ऐसा दी है; 
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इसलिए यह नियत दै। पर्याय जिस- 
समय जो होना दो यही होती है;--- 
इसप्रकार से पर्याय का जो नियत हे 
उसको इस नियतनय में बात नही है 
परम्सु यहाँ तो द्ब्य के नियतस्वभाव 
की शांत हैं; क्‍योंकि नियत के समस्त 
फिर अनियतस्वभाव का भी कथन करेंगे; 
उसमें पर्याय की बात सेंगे। पर्यायों के 


नियतपने की (क्रमबद्ध पर्याय की) जो 


आस है उसमें नियत ओर अनियस ऐसे 
दो प्रकार नहीं हैं; उसमें तो नियत का 
एक ही प्रकार हैं कि समस्त पर्याय 
निमत डी हैं--कोई भी पर्याय अनियत 
नहीं है। परन्तु द्ससमय तो आस्म- 
वस्तु सें मिथतस्थभाव झौर अनियतस्व- 
भाव--ऐसे दोनों धर्म उतारना हे; 
इसलिये यहाँ नियत अर्थात्‌ द्रब्य का 
पुकरूप स्वभाव; पर्याय का क्रम लियत 
है. परन्तु पर्यायस्वभाव जिकाल पुक- 
समान रहनेवाल! नहीं हैं इसलिये उसे 
यहाँ भ्रनिमत स्थभाव कहा है। जब 
पर्याय का नियतपना (--क्रमबद्धपना) 
कहना हां उससमय तो विकार भी 
नियत कहा जाता हैं; ज्ञान नियत है, 
शेय नियत हैं, विकार निश्वत है, संयोग 
ओर निमिस भी नियत दें, जो हों बही 
दोते हैं, श्रम्प नहीं होते, मिसलमय जो 
होना है वह सब नियत ही दैं। ऐसे 
नियत के निर्णय में भी शानस्वभाष की 
ही, दृष्टि दो जाती है, भौर वस्तु का 
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नियत-झनियत स्वभाव कहा उसके निय 
में भी प्र्‌ वस्वभाव की दृष्टि हो जाती 
है। दष्य के नियतस्व्रमाव को जानने 
पर राग को अनियत घर्मरूप से जानता 
है, हसलिये उस राग में स्वभाववुद्धि 
नहीं होती; इसप्रकार आत्मा के नियत 
स्थभाव को जानने पर राग से भेदज्ञान 
हो जाता है । 

राग होहा है यह आत्सा का अनि- 
यतस्थभाव है--ऐसा जाने, अथवा राग 
को उससमय की पर्याय के नियतरूप से 
जाने, तो भी उन दोनों में, “श्रए्मा 
का नियतस्व॒लाव उस राश से सिन्‍न हे?” 
देसा भेदश्ञान होकर स्थभावरब्टि होती 
है । 

जो जीव त्रिकाली द्रव्य के नियत- 
स्वभाव को जाने धही जीव ज़िफाल की , 
पर्यायों के नियतपने को यथाथ जानता 
है, और 'क्षणिक भाधा के अनियलपने 
को भी वही जानता है। पर्याय में राग 
हुआ वह आत्मा का अपना अगियत- 
धर्म दे, इसलिये कम के उदय के कारण 
राग हुआ यह यात नहीं रहती । आत्मा 
का स्थायी स्वभाद यह नियत है और 
आअखिक भाव यह अनियतल है। पूछ 
अनादिकाल सें आझात्सा सरक-निसोद 
आदि चाहे जिस पर्याय में रहा, क्षयापि 
आत्मा के नियतथर्म को उसने अपने 
शुद्धस्थआज से पएफरूप बना रखा है; 
जहाँ-अहाँ परिभ्रमण किया यहाँ सर्वत्र 


रह 


ही 
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अपने शुद्ध चेतस्यस्वभाव को अपने साथ 
रखकर मटका है। यदि ऐसे अंतर स्व- 
* भाव का ज्ञान करे तो वतंसान में झपूर्य 
श्रम होता है। 

नियतनय का विषय प्रिकाल एकरूप 
रहनेवाला द्ब्य है और अनियतनय का 
विषय पर्याय है। 'झनियत! का ग्र्थ 
अक्रमबदू-अनिश्चित श्रथवा उल्टो-सीवी 
पर्याय---ऐसा नहीं सभकतना; परन्तु 
पर्याय वह आत्मा का ज्िकाल एकरूप 
रहनेवाला स्वभाव नहीं है किन्तु वह 
पलट जाता है उस अपेत्षा से उसे अनि- 
यत धर्म समझकना। पर्याय तो त्रिकाल के 
प्रस्येक समय की जसी दे वेंसी नियत 
है; उसमें कुछ उल्टा-सीथा नहीं हो 
सकता । बस ! तू अपने ज्ञान की प्रतीति 
करके उसका ज्ञाता रह जा। शरीरादि 
मेरे हैं---यह आत भूल जा, और राग 
को बदुल--यह बाब भी भूल जा; शरी- 
रादि ओर रागदि--सब्रको जाननेवाला 
तेरा कानस्वभाव हैं उसे सेंमाल; वह 
तेशा नियसस्वभाव है। अपने नियतस्व- 
स्राव को सूने कभी छोड़ा नहों दै। 

आत्मा त्रिकाल ज्ानस्वनाव है-- 
हसप्रकार द्ज्य के नियवस्वभाव का 
निशंय करे तो वह स्वभावदृष्टि से रागादि 
का झाता हो गया। 

अध्य के मियतस्वभाव को जानने 
पर, राग को पर्याय के नियत रूप से 
जाने तो उसमें भी राग का काता 


* ६5३ : 


हो गया। 

राग आत्मा का अनियत स्वभाव हो 
छार्थात्‌ वह आत्मा का नत्रिकाक्ष स्थायो 
स्वभाव नहीं हें--ऐेसा जाने तो उसमें 
भी राग और स्वभाव का सेदशआन दोकर 
राग का ज्ञाक्ा रह गया। 

--इसप्रकार चादे जिस रीति से 
समझे परन्तु उसमें जझ्ानस्वभाव को 
सन्मुखता करना ही आता है और वही 
श्रम हैं । 

“नियतवाद””? का बहाना लेकर 
अज्ञानी लोग अनेक प्रकार की अंधा- 
धघुंधी चलाते हैं। सर्वक्देव ने जैसा देग्वा 
है उसीप्रकार नियम से होता है--इस- 
प्रकार स्वज्ञ की अ्रद्धापू्थंक के सम्यक 
नियतवाद को भी अज्ञानी गमृहीत मिथ्या- 
स्व कहते हें; परन्तु उसमें क्ानस्वभाव 
के निर्शय फा मद्दान पुरुषार्थ शञ्राता है 
डसकी उन्हें खबर नहीं है । तथा दूसरे 
स्वच्छुन्दी जीव, सर्वयक्ष के नियाय के 
पुरुषाथ को स्वीकार किए बिना अकेला 
नियत का नाम लेकर पुरुषाथ को उड़ासे 
हैं उन्हें भी नियतस्थभाव की खबर 
नहीं है । 

गोम्मटसार में नियलबादी को गृद्दोत 
मिथ्याइष्टि कहा हैं। यह जीव तो क्लान- 
स्वभाव की प्रतीति का सम्बक पुरुषाय 
नहीं करता, सबंध की अतीधि नहीं 
करता; परस्तु विकार का और पर का 
स्थामी होफर कहता हैं कि “जो नियत 
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होगा बह होगा |!” परच्तु “औओं नियत 
होगा बह होगा!”?--ऐसा जाना किसने 
उसका निर्शय कहाँ किया (ै--अपने 
ज्ञान में | तो तुझे अपने शान की प्रतीति 
है ! ज्ञान की यहाई और महिमा को 
जानकर, उसके सम्मुख दोकर, श्ेयों के 
नियत को जी जानता हे वह तो सोक्षा- 
मार्गी साधक होगया हे उसकी गोम्मट- 
सार में बात नहीं है, परस्तु जो सिध्या- 
दृष्टि जीव क्ञानस्वभाव के सन्मुख हुए 
बिना और सर्वक्ष को श्रद्धा किए बिना 
मात्र परसन्मुग्य देखकर नियत मानता 
है घह मिथ्या नियतवादी है और उसीको 
गोस्मटसार में ग्रहीतमिथ्यादष्टि कट्दा हे । 

सर्वज्षस्थभाव की श्रद्धापूथंक अपने 
ज्ञानस्वभाव के सन्मुख होकर ऐसा निर्णय 
किया कि अहो! सब नियत हें; जिस- 
समय जैसा होता है वेसा ही क्रमवद्ध 
होता है; में हा स्व-पर प्रकाशी ज्ञाता 
हैं। पैसा निर्णय वह सम्यग्टष्टि का 
सम्यक नियतचाद है। इस नियत में 
द्रब्य-पर्याय सबका समावेश हो जाता 
है; अशानी का नियतवाद ऐसा नहीं 
होता । जिपने अपने ज्ञानस्वभाव के 
सन्मुख होकर उसकी रुचि का सस्यक- 
पुरुषार्थ श्रमट किया और शुभ-अशुभ 
भावों की रुचि छोड़ दी है उसीने वास्तव 
में सम्पक नियतवाद की साना है; 
उसमें चेतम्थ का पुरुषार्थ है, मोक्ष का 
सार्ग हैं। उसका रन स्वासी कार्तिं 
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कैयानुभेक्षाकी ३२१-३२२ यों गाथा में 
है; सम्परदष्टि जीव वस्तु के यथार्थ , 
स्वरूप का कैसा चितवन करना है वह 
डसमें बतलाया है। 

यहाँ प्रवचनसार में जो नियतधर्म 
कहा हैं वह तीसरी बात है। यहाँ 
तो आात्सा का जो त्रिकाल एकरूप शुद्ध 
निरपेक्ष चेतन्यस्वभाव हैं उसका नाम 
नियत धस है। स्वभाववान कभी अपने 
मूल स्वभाव को नहीं छोड़ता--ऐसा 
डसका नियतधम है। यह नियतघर्म तो 
जानी-अजश्ानी सभी जीवों में है, परनन्‍्नु 
ज्ञानी ही उसे नियतनय द्वारा जानते हैं। 
नियतधघर्म सभी आत्माओं में है, परन्तु 
निम्रवनय सभी आत्माओं के नहीं होता; 
जो ज्ञानी आत्मा के नियतस्वभातव को 
जाने उसीके नियतनय होता है। 

इस प्रकार नियतनय के तीन प्रकार 
हुएप्- 

(१) गोस्मटसार में कद्दा हुआ ज्ञान 
की प्रतीतिरद्चित गृहीलमिथ्या- 
हृष्टि का नियतवाद । 

(२) स्वामी कार्तिकेयानुप्रेज्षा में कहा 
दुआ श्ानी का नियतवाद; उसमें 
सम्पस्दष्टि जीव शानस्वभाव की 
भसावनापुजंक स्वशदेण के देखे 
हुए वस्तुस्वरूप का चिंतन करता 
हुआ, जैसा होता दे वैसा पर्याय 
के नियत को जानता है; उसमें 
विषमभाव नहीं होने देता। 
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उसकिये यह ज्ञानी का नियत- 
घाद लो दीतरागता भौर स्ज्षता 
का कारण है। 

(३) इस प्रवचनसार में कहा हुआ 
नियतस्थभाव; नियतनय से सभी 
जीघ प्रिकाल एकरूप फ्ानस्वभाव 
ले नियत हैं। 

उपरोक्त सीनप्रकारों में से गोम्मद- 
सार में जिस नियतवाद को गृद्दीतमि- 
थ्यात्थ में गिना दै वह अज्ञानी का हैं; 
डसे सथश की श्रद्धा नहों हैं ; स्वामों 
कार्तिकेयाजुप्रेक्षा में वणित नियतवाद तो 
सर्व्ष की धद्धा सहित और ज्ञातादष्टा 
स्वभाव की सम्मुखता के पुरुषा्थ सहित 
ज्ञानी का सम्यक नियतवाद है। और 
प्रधचनसार में ज्ञिस नियतवाद को बात 
है बह समस्त जीथों का त्रिकाल एकरूप 
शुद्ध चिद्रानंदस्वभाव हैं उसकी बात है। 
झाप्मा अपने असलो चेतन्यस्वभाव को 
कभी नहों छोडता ऐसा डसका नियत- 
स्थभाव हैं । जो जीव ऐसे नियतस्वभाव 
को जाने उसे विकार पर चुद्धि नहीं 
रहती; क्योंकि विकार आत्मा का श्रिकाल 
स्थमाव नहीं हे हससख्रिये हुस वियत में 
उसका स्थीकार नही है। इस तीसरे योल 
“ की अपेक्षा से खो विकार आरस्मा का 
“झनियतमाव” है, ओर दूसरे जोज की 
अपेक्षा से तो बिफार भाव भी “नियत!” 
है, क्योंकि उससमथ उसी पर्याव का 
क्रम मियत हें । 


१५५ : 


घिकार होता है बह आत्मा का 
जिकाली स्वभाव नहीं है, इसलिये अनि- 
यतरूप से उसका घन करेंगे; परन्तु 
उस झतियत का श्र्थ ऐसा नहीं दे 
कि उस समय की उस पर्याय के कम 
में भंग पढ़ा! आत्सा को पर्याय में 
कभी विकार द्वोता है और कभी नहीं 
हाता; भोर न धद्द सर्देव एक-सा रहता 
हं---इसकिये उसे अनियत कहा है; 
परन्तु पर्याय के क्रम की श्रपेत्षा से तो 
वह भी नियत ही हें। वस्तुस्थभाव 
ब्रिकाल व्यवस्थित परिणमित हो रहा 
है; उसको तीनोंकाज्ञ की पर्यायों में 
इतनी नियमितता दे कि उसके क्रम का 
भंग करने में अनंत तीथ कर भी समर्थ 
नही है। पर्यायों के ऐसे ब्यवस्थितपन 
का निर्णय करने वाला जीव स्वय॑ 
ज्रिकालो अ्ष्य के सनन्‍्मुख देखकर वह 
जियंय करता है. इसलिये वह सरूपय॑ 
स्वभायोन्मुख झौर मोक्तपथ में बेठा 
हुआ साधक हो गया दैं। क्रमरूप पर्याय 
पएुकसाथ नहीं होती इसलिये उस ऋम 
की प्रतीति करने धाल्ते को दृष्टि अ्रक्रम- 
रूप दृष्य स्वभाव पर दहोतो है, और 
डसी में मोक्षमार्ग का पुरुषाथ आ 
जाता दे । 

घथर्मी जीव निग्रतमथ से ऐसा जानता 
है कि मेंने भ्रपने स्वभाज को सेव 
ऐसे का देसा नियत बना रखा है; मेरे 
स्थमाव में कुछ भी स्पूलनाधिकता नहीं; 
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विकार के समय मेरे स्वभाव में से कुछ 
कम नहीं हो जाता और न केव्लक्ान 
डोने से कुछ बढ़ जाता दे; पर्याय में 
जिकार हों या निर्विकारीपना हा, परम्सु 
अपने नियत स्वभाव से तो सेव एक- 
रूप हूँ। इसप्रकार जृब्य की अपेक्षा से 
आत्मा का निथत धरम हे परम्तु उसी 
के साथ पर्थाय अपेक्षा से अनियत घम 
भी विधसान है उसे भी घर्मी जानता 
है; उसका धर्णन अगले बोख मे करेंगे। 
8 ] ९ 
अग्ति कभी ठणडी ही और कभी 
गर्म हो--ऐसे दो प्रकार उसमें नहीं 
हैं; अग्नि गर्म ही होती है--ऐसा एक 
नियत प्रकार दै। उसीप्रकार नियतनय 
से भारमा में भी ऐसा नियत स्वभाव 
है कि वह सदेव एकरूप शुद्ध चैतन्य- 
स्वरूप ही रद्दता है। जिसप्रकार अगिनि 
कभी अपनी उच्णता से श्रथक नहीं 
होती ऐस! उसके स्वभाव का वियस 
है; उसीमकार आत्मा के स्वभाव का 
ऐसा नियम है कि बह अपने शुद्ध 
येतन्यत्व से कभी प्रथक नहों होता। 
यहाँ त्रिकाली शुद्ध स्वभाव के 
सियम को नियत कहा हैं। गोम्मटसार 
का नियतवादी तो ज्ञान स्वभाव की 
प्रतीति के पुरुषार्थ से रहित है. इसलिय 
यह गृहीत सि्यारष्टि है। और द्वाद- 
क्षानुज्ेसा में हानस्वत्ात की प्रतोति 
के: शुरावा्थंसाहित सस्यग्दष्टि के सल्पक 


आत्मघर्म : ११३ 


निमरतवाद का वर्णन दे । जिस पदार्थ 
को जिस समय, जिस प्ररार जिस 


अवस्था का होना सर्वश्देव के ज्ञान में ' 


प्रतिभाखित हुआ हैं उस पदार्थ की उस 
खसय उसीप्रकार वेसी ही अवस्था नियम 
से होती दे; कोई इन्त्र नरेन्द्र या 
जिनेन्द्र भी उसमे फेर्फार नहीं कर 
स॒कते--पूसा वस्तुस्वरूप सम्रकनेवाले 
सम्परध्ष्टि को साथ में ऐसी भी प्रतीक्षि 
है कि मैं जाता हे । इसलिये पर से 
डदासीन द्वोकर वह उसका ज्ञाता रहा, 
ओर अपनी पर्याय का झाधार व्रध्य दे 
डस बब्य की ओर उन्मुख हुआ; मब्य- 
दृष्टि से उसे कमशः पर्याय की शुद्धता 
होने लगती हे ।--ऐसा भ्रह सम्यक- 
नियतबाद दे | 

देखो, ग्रोम्मरसार में नियतबादी 
को ग्रुद्दीत सिथ्यादृष्टि कहा, और यहाँ 
सम्यम्धष्टि के नियतबाद को यथार्थ कहा। 
कहाँ कौन-सी अपेक्षा दे वह शुरुगम 
से समकना चाहिए। 
ज्यां ज्यां जे जे योग्य छे तहां समजनुं तेद, 
स्थां स्यां ले ते आचरे झ्ात्मा्थी जन पृष्द । 

कुछ क्तरेग शो नियत" ---ऐसा शब्द 
सुनकर ही भड़क उठते हें; परम्तु 
भाई ! सूं जरा समझ तो कि ज्ञानी 
क्या कहते हैं? 'क्रमबद ऊला धोना 
नियत है वेसा ही होता दै--ऐसा 
जानने आा जीव किलने उठाया ! जिस 
ज्ञान ने वह बोढा उठाया है. छढ अपने 


भांट्रपद , : २७८० 


झानधामथ्य की प्रशीति के बिना वह 
सीड़ा नहीं उठा सकता; क्रमबद जैसा 
होना नियत है बसा ही होता है-- 
ऐसा बीढ़ा उठानेवाले ज्ञान में ज्ञान- 
स्वभाव की सन्मुखता का पुरुषाथे--- 
हस्यादि सभी समयाय आ जाते हैं। 

(१) यहाँ कदा हुआ नियक ध्से 
सभी जीव में दे । 

(२) द्वाइशाजुप्रेज्ा में कथित सम्पकू 
नियतवाद सम्यरटष्टि के ही होता 
द्द। 

(३) गोम्मटसार में कथित सिथ्या 
मनियतवाद शुह्दीत मिथ्याइब्टि के 
ही होता हैँ। 

-+-इसलिये नियत का जहाँ जो 
श्रकार हो वह समझना चाहिए; मात्र 
“नियत” शब्द खुनकर सश्॒कना नहीं 
चाहिए | 

* “नियत स्वभाव” भी श्रात्सा का 

एक धर्म है; और उस घमं से आत्मा 
को जानने पर उसके दूसरे अनंत घर्मो 
की स्वीकृति भी साथ ही. आा जाती 
है। आसमा में अमंत धस एकसाथ ही 
हैं; उनमें से एक पर्स को बयाये प्रतीक्ि 
करने से दूसरे समस्त धर्मों की प्रतीति 
भी साथ ही भरा जाती है और प्रमाण 
शान होकर अनंत धर्मों के पिणडरूप 
शुद्ध चैतन्यस्वरूप आत्मा का झनुभव 
शोता दहै। 

पाँच समयाय कारणों में जो भवि- 


४ £७५छा : 


तब्य अयवबदा नियति आ्याता दें वह सम्बक् 
नियतबाद हैं; उसके साथ दूसरे चारो 
समवाय आरा जाते हं। न होनेवाला 
हो जाये--ऐसा कभी होता ही नहा; 
जो होता है वह सब नियत ही दे। 
परन्तु उस नियत के निणय में ज्ञाता 
स्वभाव का 'पुरुषाय' है, उस समय 
जो निर्मल स्वपर्याय प्रगट हुई बहो 
उस्र समय का “काल! है; स्वभाव में 
जो पर्याय थी वही श्रगट हुई है, हस- 
किये उसमें स्वभाव! भी ञ्रा गया; 
और जितने झंश में निर्मल्ञ पर्याय प्रगट 
हुईं उतने अंश में कर्म का अभाव दे 
--वह 'निमिस' हैं।--इसप्रकर णक 
समय में पाँचों बाल एकसाथ आा जाने 
हैं। उनमें नियत-अनिय्तरूप अनेकान्त 
उतारना हों तो जो भवितब्य दे पद 
'नियव! और नियत के प्रतिरिक्त अन्य 
चार बोज़ दें वह अनियत्र'--हसप्रकार 
नियत-अनियतरूप अनेकान्त वह भग- 
थान का मार्ग हं। परस्तु उसमें 'असि- 
यत! शब्द का अर्थ झागे-पीछे या झ्रनि- 
श्िच्षित्‌!--ऐसा नहीं समझता चाहिए; 
किम्तु आत्मा के नियत धर्म के झतलि- 
रिक्त अन्य धर्मों का नाम 'अनियत' 
समझना । 

सम्पक्‌ नियत में तो विकारी-अवि- 
कारी ओर जद की समस्थ पर्यायें आती 
हैं; क्‍योंकि समस्त पर्यायों का क्रम 
नियत ही है; ओर यहाँ कहे हुए निय- 


+ १७८ : 


तस्वभाव में तो अकेला श्र वश्थभाष हो 
आता है; उसमें पर्याय नहीं झाती। 


पर्याय के नियत का निर्णय भी 
द्वब्य के निर्णय बिना नहीं किया जा 
सकता, क्योंकि पर्यायें द्वब्य में से ही 
आती हैं। निश्चित पर्याय का निर्णय 
करने में द्वव्यसन्मुखता का अपू्य पुरु- 
घाथे है; बह निर्यय करनेवाले को 
पर्यायबुद्धि नहीं रहती । वतमान पर्याय 
की जुद्धि अंतर्मु ख होकर द्वब्य में प्रविष् 
हो जाये तसी सम्यक नियत का नि्॑य 
होता है। पर्याव में समय-समय का 
विकार है वह मेरे पल्रिकाली स्वभाव में 
नहीं हे--इसप्रकार दोनों धर्मों से 
आत्मा को जाने ता अवस्था विकार को 
ओर से विम्रख होकर चेतन्य स्वभाव को 
ओर उन्मुख हो जाती है और सम्य- 
श्ञान दोता है। 


द्च्य का त्रिकाल नियत स्वभाव हे 
डसकी दृष्टि करे, या पर्याय के नियत 
का ययाथ निर्णय करे, अथवा नियत 
और पुरुषाथ आदि पाँचों समवाय पुक- 
साथ दें उन्हें समझे, तो मिध्याजुदि 


आत्मधर्मो & २७८० 


दूर होकर स्वभावोग्मुखता हो जाती है। 
जिसने नियति का यथार्थ निर्णय किया 
उसके आत्मा के ज्ञानस्वभाव का, केवली 
अगवान का झौर पुरूषा्थ का विश्वास 
भी साथ ही है। नियति का निर्णय 
कहो, स्वभाव का निशय कहो. केवल - 
ज्ञान का निश य कहो, पाँच समवाय 
का, निर्णय कहो, सम्यक्‌ पुरुषार्थ कहों 
-धह सब एकसाथ ही है। 

नियत के साथ वाले दूसरे पुरुषार्थ 
आदि चार बोल हैं उन्हे नियत में 
नहीं लेते हसलिये उन्हें अ्रनियत कहा 
जाता दहै। इसप्रकार नियत और अनि- 
यत--ऐसा वस्तुस्वभाव है । अथवा 
दूसरे प्रकार से--दृब्य का एकरुप 
स्वभाव वह नियतधर्स है और पर्याय में 
पिधविधता दोती है धह अ्रनियतथर्म दे; 
--इसप्रकार नियत और अनियत दोनों 
ध्रम॑ एकसाथ विद्यमान हैं । उनमें निय 
तिनय से आत्मा के व्रब्भ स्वभाव का 
बयांन किया; अब अनियतनय से पर्याय 
की बात करेगे। 

यहाँ २६व नियतिनय से आारमा 
का बर्णन पूरा हुआ। 


। 02% | 
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महान तत्त्वार्थ-शास्त्र 
हिन्दी भाषा में छपकर यार है| गया है 


मोक्षशात्र (सृत्रजी) 


भिसमें सर्वक्ष बीतगाग कथित तत्त्ताथों का निरूपण सुगम ओर 
स्पष्ट शेली में किक गया है ओर जिज्लासुओं को समझने के लिये 
विम्तत प्रश्नोत्तर नयप्रमण से सुमयत शाखाथार सहित दिये गये हैं। 
तक्ततेमिजर को यह प्रत्थ पढ़ने योग्य है। अतः इसका सूल्य 
छागतमृस्य से भी २) रू. कम रखा गया है| 
पृष्ठ संसू्या-+ करीब ९०० 
मूल्य पांच रूश्या, पोस्टेज अछग 
आधिक पअन्ध मंगवाने पर २३१, कमीशन दिया जायथगा। 


न5० प्राहिश्थान 7० ७ 
श्री जेन स्माध्याय मनिद्िर टृस्ट 
सोनगद .. (६ भोशष्ट्र ) 


कस हट 53०६- कर कक ल्‍ककलक ५७००७» विकाशककाएंक ६ 
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34057) 4२५४4 ए०४०, १४०. 8, 4875 
परमपूज्य संदमुरुदेव श्री कानजी स्व्रामी के आध्यान्मिर 
का अपूर्व लाभ लेने के छिये निम्नोक्त पुतकों को--- 


अवश्य स्वाध्याय करें 






















समयसार प्रवचन भाग १, ६) आत्मधघर्म ; फाइले 


6 : प्रत्येक का ३॥॥) 

35 9»... भाग £. ५) (“२-३ ०-६-७वर्ष र्‌ 
हे ५. भाग ३... कुल फॉइलों का सृल्य ६०॥।) द्वोता 
समयसार (हिन्दी) है, लेकिन ध्कसाथ लेनेपर ३ ७॥) 
(मूठ सरकृत टीका सहित) १०)मुल में भूल ॥) 

क 4 
प्रवचनसार (हिन्दी। मुक्ति का मांग 5) 
रे 'अनुभवप्रकाश ॥) 

सरकृत टीका सहित) ०) 

मूल अं अब कक ) ५) ऑिपहुड़ ३) 
हर ') चिट बिछास कै.) 


माक्षमारा-प्रकाइक को करत १।:) इसलक्षणधर्म ॥॥) 
द्वादशानुग्रेक्ष। २) जैन बालपोर्थी ) 
अध्यात्मपा टसंग्रह ५॥) 'छयू जैससिद्धान्त परवोशक्रा. :)॥ 
समयस्तार पद्मानुबाद )सग्यक््द्श न ८) 
निम्ित्तन्मित्तिक संबेध क्‍या है ? >)॥ म्तोत्रजयी %-) 
'आत्मधर्म मासिक' वार्षिक मूल्य ३)भदरविज्ञानसार २) 

[डाकठ्यय अतिरिक्तीपंचमेरू पुजन ॥0) 


मिलन का पता+- 


भी जैन स्वाध्याय मन्दिर दरस्ट 
सोनगढ़ (सोराष्ट ) 





मुद्रक : जमनादास मागेकयद्‌ रवाणी, अने कान्‍्त मुद्रणाकय, वल्छमविद्यानगर, 
प्रकाशक : श्री जैन स्वाध्याय मन्दिर टृष्ट के छिये-जमनाइस साणेकच द्‌ रवाणी, 


शाश्वत सुख का भमागेदशेक मासिक-पत्र 


लाता 


आश्विन : २४८० # वे दसवाँ & अंक छठवां 











: संपादक : 
गमजी माणेकचंद दोशी वकील 
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०. सर्वश्षदेव को नमस्कार ही । 
् हू च्ः 
के. धर्म का मुल सयउज्ञ हैं। 


वर्स करना हो उसे संवंेभ को पद़िवानना चाहिए। 


४. निश्चप से जला सवन्ञ भगवान का स्वनाव है. वसा ही दस 
थआात्मा का स्वभाव हैं; दलिय सवज्ञ का पदिचानने से अपने 
छाम्मा की पहिचान होती दे; जो जोबव खबज की ने पहिचाने 
पह अपने आत्मा को सी नहीं पदिचानता। 


समस्त पदार्थों को जानने रूप सर्वजत्वशक्िति आत्मा में जिकाज , है, 
फिल्‍्तु पर में कुछ फेर्फार करे ऐसी शक्ति आन्‍्सा में +भी नहीं ६ 


घ्ः 


मोक्षमार्ग के सल उपदेशक श्री सर्यज्देव हैं; इसलिये जिसे || 





"यार: अकसर 
वार्षिक मूल्य है, एक अछ 
तोन रुपया [ १ १ ] ___ चार आना 


न्य्स्स्य्य्य्न स्व्यफल्सन 


जैनस्वाध्याय मन्दिर “- सोनगढ़ सोशष्ट 


पक ओपन मकर कित ७ मकर के क्रो अदरक फेंद 


का भावना जय 


पूम्य गुरुदेव के भाप से सत्य की प्रभावना में दिन प्रतिदिन बुद्धि हो 
है, भौर भापश्ी जिस अपूर्व तत्वज्ञान को समझता रहे हैं उसका श्रवण 
किये दूर दूर के अनेक जिज्ासु भी उस्क्ृंठित हो रहे हैं। हस वर्ष 
पयू पल प्॑ के अवसर पर इन्दौर, खंडवा और उदयपुर से साप्रह आमंत्रण 
झाते से शास्रवांचन के किये उन स्थानों पर जैन स्वाध्याय मंदिर सोनगढ़ 
के भाईयों को भेजा भा। 
मान सर सेठ हुक्‍्मचंदजी हम्दौर ने अपने यहाँ के जिज्ञासा अंधुभों 
की इच्छा से बार दिया भा। अतः भाईओी खीमचंद जेदाक्ाल सेठ वहाँ गये थे। 


इस तीमों स्थानों के इआरों साई बहिनों ने बहुत अ्रेसपूर्वक: धर्म-जाभ 
सिथा और पूज्य गुरुदेव के द्वारा होनेवाल्ली जेनशासम की प्रभावगा देखकर 
प्रसन्‍्य हुए थे। इम्दौर तथा उदयपुर में 'मानस्तम्भ-प्रतिष्दा महोस्सव सोन- 
गए! की फिल्‍म भी दिखाई थी जिसका हजारों सजुध्यों ने ज्ञाम लिया था। 

सत्य-अवया के प्रति उत्साद, उल्लास सौर उस्कंटा बताने के क्षिये इन तीनों 
बगरों के जिशासु घम्पवाद के पात्र हैं। 


ड 


। 
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[ श्री मानस्तंभ-प्रतिष्ठा-महोत्सव के समय पूज्य गुरुदेव का प्रवचन ] 
( सोनगढ : थीर सं. २४७६ चैन्र शुक्ला २) 


सिर शुद्धनयक्ूपी अवीलिद्रिय चच्ष द्वारा अपने भात्मा को शुद्धरूप | 
जे देख़रा हे, भ्रतर में उसके शानचत्त खुल गये हैं।आखायंदेश कहते दें | 
कि झरे जीव ! तू अपनी श्लुद्धनभ्ररूपी ऑँफ़ों को खोल झोर अपने अारमसा || 
को शुद्ध शायक्रस्वुरूप से देख ।--ऐसी दृष्टि के ब्रिवा कभी भवभ्नमण 
का अंत नहों आता...जो, जीब ऐसा शझपूर्त सम्यस्दृशन प्रग्रद् करता, है 
उसक्रा परिणमन बदल जाता हैं, दसे इनन्तभव्र को शंका दूर होलाती | 
है झौर झ्रात्मा में से सिद्धदुशा की ऋत्कार उठती है। अन्छमु ज होकर “# | 





आत्मर के भृतार्थस्वसाथ का झनुभव करना--वद अपुव, सज़्यस्वृश्ंत होगे 
रो की रीदि हैं। 
वि ल्सल्म्फल्क 


% भूमत्यप्रस्करों आल अन्माइट्टी है वह इस समथसार की गाया में 
इक ओके # भाचायेदेषने बतल्ाया है। इस देह में 

जनिम्रह्म, झपेक़ ऋहमा अश्रक बुर्दों का 

घिरे का झुका कराता पेक्रेदोक. शिक हे। बड़ काप्रा के घामेद स्वर्ण 
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के अवलम्बन से सम्यरइक्तेब होता है; 
यह सम्पम्दर्शन दी धर्म को - मूल है; 
यहीं से जमे का प्रारम्भ होता दे। 
इसके शतिरिक्त किसी मिमित्त के, राग 
के, पर्याय के था ध्यवद्ाार के अवलम्बन 
से धर्म नहीं होता | सम्यर्दर्शन के काल 
में देव-गुरु--हस्यादि निमिस्तों का संयोग 
हो, परन्तु उनके अवल्लम्बन से सम्य- 
खदृशंन नहीं होता; उस समय जो शुभ- 
शाग हो उसके अधवाम्बन से भी सम्य- 
अबुरान नहीं होता, पर्याय में शान का 
विकास हो उसके अथज़म्बन से भी 
सम्यगदशन नहीं होता; ओर अखणडइ 
आत्मा के ज्ञानदशनादि ग्रु्ों के भेद 
करके खत् में लेने से भी सम्परद्शन 
नहीं होता--मित्य एकरूप अ्भेद भाष्मा 
के अवल्म्बन से दी सम्प्द्शन होता 
है। निमिश्, राग, पर्याय और गुण- 
मेद--हस सारे व्यवहार को अभूताय 
करके अर्थात्‌ उसकी दृष्टि छोड़कर 
भूलाथरूप अमेद आश्मा को दृष्टि में 
समा वह सम्पग्दसंतव है। सम्यग्दशंन 
कहो... .शोति कहो...हितः कहो. . .प्रेय 
कहो. . कल्याण कहो...धम कद्दो अथवा 
झअनादिकालछ्तीन झज्ञानग का नाश कहो 
--उसकी यही रीति है, इसके अति- 
रिक्त भाम्य रीति से, सम्पग्द्शन नहीं 
बता । 

। व्यवहार भय प्रस्सार्थ का प्रतियादक 
है--देसा कहा था, परम बह ज्यवदार 
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अंगीकार करने जैसा नहीं है, क्योंकि 
ध्यवहाश के आश्रय से सम्धन्दशंत नहीं 
होता । मृता्थस्वभाव के आश्रय 
से ही सम्यग्दशन द्वोता है। शुद्धनय 
आत्सा के परमार्थ स्वरूप को बतलाता 
है, इसलिये बह झंगीकार करने जैसा 
है; उसके अवल्लंचन से सम्यर्द्शन होता 
है । यद्यपि शुद्धनय स्वयं तो पर्याय दै 
परन्तु यहाँ अध्यात्मटष्टि में शुद्धनय 
और उसका विषय--दोनों श्रमेद हैं, 
इसलिये शुद्धनय को भी भूता्थ कहा 
है। जो शुद्धनय से आात्सा के परसाथ 
स्वरूप को देखते हैं, ये दी सम्धर्टष्टि 
हैं। शिष्य ने पूछा था कि स्थवद्दारनय 
क्यों अनुसरण करने योग्य नहीं है --- 
उसके उत्तर में आचार्यभगवान कहते 
हैं कि शुद्धूनन ढारा आत्मा के परमाय 
स्थभाष का आश्रय करने से ही सम्य- 
ग्दशंन होता है, व्यवहारनय का भाशय 
करने से सम्यग्दर्शन नहीं होता; इस- 
लिये व्यषहारमनय अनुसरण करने योधथ्य 
नहीं है । 
के प्म्यग्टष्टि के खुछे हुए नेत्र कक 
झनादिकाल से आत्मा को भ्रूजकर 
जिसे विकार और जबकम की रुचि है, 
तथा कर्मोंदय के कारण जीव को विकार 
होशा है--पेसा जो मानता है, ऐसे 
सिध्याइष्टि जीब को आत्मा और कर 
के पृथक का विवेक नहीं है, इसलिये 
इसे वो कम के संग्रोगयाला' अशुरू 
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आत्मा ही भासित होता है; परस्तु 
कमे के संयोग से रहित आत्मा का 
शुद्ध स्वभाव भासित नहीं होता। पर्याव 
में विकार और कम का संयोग होने 
पर भी धर्मी जीव शुद्धनय द्वारा आत्मा 
और कम की मिल्मता का विवेक करके 
झंतर में अपना शुद्ध शायक स्वभाव 
को ही अनुभवन करता है। इसप्रकार 
शुद्धनय द्वारा आत्मा के सम्यक स्वभाव 
का अयल्लोकन करनेवाज्ञा सम्यग्दृष्टि है। 
अज्ञानी के शुद्धनयरूपी नेश्र ही नहीं 
खुले हैं, इसलिये वह विकार को देखता 
है, किन्तु शुद्ध आत्मा को नहों देखता, 
शुद्ध आत्मा को देखने के लिये वह 
झंध है। सम्यक्टष्टि तो शुद्धनयरूपी 
अतीन्द्रिय चच्चु हारा अपने आत्सा को 
शुद्धरूप देखता है, अन्तर में उसके 
शानयक्षु खुल गये हें। 

जिसमकार किसी की ओख में 
कंकरी घुस गई दो, उसे कुछ दिखाई 
नहीं देता, उसीप्रकार व्यवहार के 
आश्रय से लाभ होता दै--पऐसी विप- 
रीत मानन्‍्यतारूपी कंकरी के कारण 
अशानी जोव की दृष्टि विमोदित दो 
गई है, इसलिये वह भाष्मा के सच्चे 
स्वरूप को नहों देख सकता ।--ऐसे 
व्यवहार से विमोद्ित दृष्टियाजे जीव को 
आत्मा और कर्म के सिस्नरव का विवेक 
नहीं है, जीव का स्वन्ाव क्‍या झोर 
विकार कक्‍या--उसके भेद की उसे खबर 
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हीं है; कर्म प्रेरक होकर झुझे विकार 
कराता है, और में कर्म जितना ही 
ईँ--ऐसा ब्रह मानता है, इसलिये उसे 
एकाकार ज्ायकसूर्ति आरमा हक गया 
है,--ठसे ब्द नहीं देख सकता | उससे 
आचार्यवेध कहते हें कि अरे जीव ! तू 
अपने शुद्धनयरूपी नेश्नों को खोल भौर 
अपने झाश्सा को कं से और विकार 
से भिन्‍न एकाकार शुद्ध क्ायकस्वरूप 
से देख +--शऐसे झ्रात्मा को देखना वही 
सच्ची दृष्टि है, और ऐसी दृष्टि ही मुक्ति 
का कारण हैं; ऐसी दृष्टि श्रगट किए 
बिना कभी भवश्नमण का आन्‍्त नहीं 
आता। * 

& अज्लानी भव को देखता है, 
ज्ञानी भवरदित स्व्रभाव को देखता है & 

भले ही श्यागी होकर श्रत-तप के 
शझुनभाव करता हो, परन्तु जिसके अंतर 
में एसी संदेह दष्टि बत रही है क्रि-- 
'मुके अनंत भव करना दोंगे!--बह जीव 
अनंतानुबन्धी कपाय में विद्यमान है, 
क्योंकि जहाँ झनंतभव होने की शंका 
वर्त रही है, वहां उसके कारणरूप 
अनंतानुअन्धी कबाय विद्यमान ही है । 
उस जीवने आत्मा के भवरहित स्वभाव 
को देखा ही नहीं है ! हस और अंतर 
में चेतस्थस्वभाव को अनंत सामथ्य की 
अस्ति से ज्युत दुआ, इसकिये अज्ञानी 
को उससे विरुद्ध ऐसे अनंत स्व का 
अस्तित्व भाखिव हुआ, शानी की दृष्टि 


क्रिडार होगा मानता है! उसे विकार 


परकी एकल्मबुद्धि से जीव संसार में 
परिभ्रमण करता है, और स्व-पर का 
सेदक्लान करके उस भेदज्ञान के अभ्यास 
के यज़से वह मुक्ति प्राप्त करता है। 
नियमसार की ८२ वा गाया में कहते 
हैं $-- 
ईंट सेदास्थांसे.. मध्यस्थोी... वि 
चर्म । 
तंेडीकर शनिमितत प्रतिकर्मयाएँ प्रब- 
, चयामि ॥ ८२ ॥ 
धर शशनन 
ग्ू $ झार १०६ 
थीं माया मे कहते है $ि--.- 
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दुघभेदोस्थोस में करोंति 

जीचेंकर्स थौः मनिल्यंसूं. । 

प्ेत्थॉसयोन शंक्ती घंतु से 

संयंतों निर्यमातँ. ॥ १०९ ह# 

+-इसं्रकार औी सेंद्रैय जीव और 
वर्सि के मेंदकों अम्यांस फरेशा हैं; पहें 
संयत नियम से प्रत्थाख्यान चार करने 
के सिग्रे शक्तिमान है। जिसे जौव' भर 
कर्म के भेद का जान भहीं है, 
कभी सस्यकचारिश्न गंतीं होका । यहाँ 
कम और जीथं के मेंदे'का #स्थार्स कहाँ, 
--अर्थात्‌ क्‍या (--कि कैसे से सिम 
झुद आामानंद साधा को जानकर उसमें 
एकाप्रता का अम्यास करना उलका मास 
जओोष् अर करे के मेंढ़ का अम्याल है, 
आर वह मुक्ति का कारण है ? 

“करें के उद्यानुसार विकार करना 
ही पढ़ता हैं, ग्यारेंहवें गुणस्थाल पर 
चढ़ा कुछ औओव भी कर्मोद्य के कारण 
शिर जाशा है--पेसों जिसकी मान्यक्ष 
है उसे छर्म और जीव के बीच का 
मेदुश्ञान नहों है ।, कर्मोंद्य के भूदुसार 
ही विकार होता हे,--परेसा ठो स्सी 
जीव को नहीं होत्य। यदि डदयावुल्लार 
ही विकार होता, हो, तब तो किसी भी 
प्रकार का पुरुषाय करना जींद के हाय 


में. 204 । बच ! ऊेसा उदय आात्रे 
सर छोता रहता-हुस मान्य 
मैं में. से निकलने का भो 


अवकाश गहीं रहा।। टदय के प्रमाक 


विकार 


में विकार होता हे--यह सास्यता तो 
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विज्ञकुअ विपरीत हैं। 

ओर ग्यारहवें गुशस्थान में तो मोद 
करे का उदय है ही नहीं, तथ फिर 
कर्तोदिय के कारण ग्थारहवें गुणास्थान से 
गिरा--चह थात ही कहाँ रही ! ग्यार- 
हमें गुणस्थान से नीचे गिरनेवाला 
झपनी पर्याय की उसप्रकार की निबंतता 
से ही ग्रिरता है, क्मोदिय के कारण 
नहीं । झरे ! अनादि से निगोद में रहने- 
वाला जीव भी अपने वेसे विपरीत 
भावों से पहाँ रहा है । की गोम्मट- 
सारजी में भी कहा है किः--- 

अत्यि भरता जीवा जेहि 

ण्‌ पत्तों तसाण परिणामों । 

सावकक्षकसुपडरा 

शिगोदवासं ण सु चंति ॥१६७॥ 

जो भ्नादिकाल़ से ब्रसपने को भ्राप्त 
नहीं हुए हैं--ऐसे भ्नंत जीव निगोद 
' में हैं; थे भ्रपने सुप्रझुर भाषकल्लक के 
कारण ही निगोदबाल को नहीं छोड़ते। 

झरिहंत भगवान 'ार अ्रघाति को 
के उदय के कारण संसार में रुके हैं-- 
पैसा जो वास्तव में मानता है वह भी 
मूठ है। वास्तव में ये कम के कारण 
नहीं रुके हैं, परन्तु उनके भात्मा में 
झभी उसम्रकार के विभाव की योग्यता 
है इसलिये उन्हें संसार श्बस्था दै। 
झमी वो जिसको ऐसी. माम्यठा है कि 
कम के कारन्‍द जीोब को विकार होशा 
है, उस कम भर आत्मा के लिस्नत्य 
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का आन महीं है, इससिये विकार के . 
साथ तो उसे एकल्यबुद्धि होती है। 
जहाँ विकार में एकत्वडुडि हो वहाँ 
शुद्धाव्मा की निःसन्वेद् प्रतीति महीं होती 
और शुद्धात्मा की ग्रतीति बिना झरंत 
सब का सन्देह यथायरूप से दूर हो 
ही नहीं सकता। 
# क्रमबद्ध पर्याय के निर्णय में 
आनेषाली नि: देहता & 


जहा अन ते भर का सबेह है वहाँ 


धर्म की अशमात्र रुचि नहीं है 


यहाँ कोई विपरोतर्शष्ट वाला जोब 
ऐसा कुठकक करे कि-- हमें ऋमबद्ध 
पर्याथ में अनंतमब होना होगे 
सो क्थवा हमें कऋ्रमबद पर्याय में 
मिथ्यात्व होना होगा तो ('--तो 
श्री श्राचायंदंव उससे कहते हैं 
कि--झरे भूढ़ ! तू क्रमबद्ध पर्याव को 
समझा ही नहीं हे। कमबदू पर्याय की 
यथार्थ प्रतीति करनेवाल्ले को तो ज्ञान 
स्वभाव की दृष्टि हो गईं, उसका परि- 
शसन ज्ञान की शोर उन्मुख हो गया, 
उसे श्रब अनंत्भव हो द्वी नहीं सकते। 
ऐसा होने पर भी जो प्रेसा सन्देद 
करता हैं कि 'मेरी क्रमबद्धपर्याय्र में 
अनंतभष होंगे तो (--श्रह जीव हीब़ 
मिथ्यादष्टि है; टसने न तो आत्मा को 
देखा, भ॑ सव श को देखा और न ऋम- 
जद पर्याय को माना; अनंतभव की 
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शंका पाले जीव को धर्म की अंशमात्र 
रुचि नहीं हुई है। सम्पग्दशन-ज्ान- 
चारित्ररूप घम तो भव के नाश का 
कारण है,--ऐसे घर का सेवन करे 
ओर अनंतभव की शंका रहे--पेसा 
कदापि नहीं हो सकता। सरोवर के 
किनारे जाये तो शीतल पवन भाती है 
झोर विश्वास हो जाता है कि अब 
पानी निकट ही हे; उसीप्रकार जिसे 
आत्मा के धर्म की सम्यक्‌ रुचि हुई 
उसे अन्तर से अपूव शांति की मंकार 
उठती है और अत्पकात्न में मोक्ष होने 
का निःसंदेह विश्वास हो जाता हैं। 
जिसे ऐसी निःशंकता नहीं है भौर मब 
का सम्देह है, यह जीव कसे से भिन्न 
आप्मा को नहीं देखता परन्तु कम को 
झकझोर अशुद्ध झात्मा को ही देखता 
हे । 


जिसप्रकार-- केवली भगवान ने मेरे 
अनंतभव देखे होंगे...--पुसे संवेद 
याला जीव मिथ्याइष्टि है; उसने दास्तव 
में केवल्ोभगवान को जाना ही नहीं है; 
डसीप्रकार--'क्रमबद्ध पर्याय भें अपने 
को सिथ्यात्व आयेगा,..?--ऐसी शंका- 

बाका जीव भी मिध्यादषिद ही है, 
वास्तव में क्मबद्धपर्याय को जाना ही 
नहीं। जिसमकार केवल्नीमगवान का 
अथार्य निश्ंत्र करनेबाड़े को अपने काल- 
स्वभाव की प्रतीति दो जादी है, डसी- 
ऋमबरद्धपर्याण को सथा्यथे- 
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तया जाना हो उसे कम से मिम्मता की 
इृष्टि होकर स्व-अब्य का आश्रय हो 
जाता है और सिथ्यात्व का अवश्य नाश 
दोजाता हे। कर्म के साथ के निर्मित्त- 
नैमित्तिक सम्वन्धपर दृष्टि रखकर कम- 
बद्धपर्याय का निर्णय नहीं हो सकता, 
क्योंकि ऋमतरद्ध पर्याय का प्रवाह तो 
वष्यः में से थराता है, हसलिये दृब्य- 
सन्म्रुय दृष्टि से ही उसका निर्णय दोता 
है; और जिसने ऐसा निंय किया उसको 
वर्ससान पर्याय तो हृष्य की भोर उन्मुख 
हो गई है इसलिये उस पर्याय में 
मिथ्यात्व रहा ही नहीं, भर सिध्यात्य के 
क्रम की शंका भी यहाँ रहती द्वी नहीं | 
जिसप्रकार केवलज्ञान की प्रतीति और 
अनंतभव की शंका--यह दोनों कदापि 
एक साथ नहीं होते, उसीप्रकार कम- 
बदुपर्याथ का अ्रथार्थ निर्याथ ओर 
मिध्यात्थ का क्र--यह दोनां भी साय 
होते ही नहीं । जिसे क्रमबद्धपर्याथ का 
यथा निर्शय हुआ दो उसे कर्म और 
आाध्मा को भिन्चता का विवेक हो ही 
जाता हैं झोर उसकी दृष्टि पर के ऊंपर 
से ध्युत धोकर भातमा की शोर उन्हुल 
हो जाती है, डसे अनंत संसार हीनें का 
संदेद नहीं होता। 'शुमे भ्रमी झंमेल- 
संसार काकी होगा तो पैसा जिते 
संम्पेष है इसकी इंष्टि कम परं ही हैं, 
उसे ऋमबर्दपर्वाय का निर्शय हुआ सी 
६ शेष हस्ट ८६ » 


# मावलिंगी मुनि का स्वरूप # 





[ “जनदश नम्शिक्षणबर्ग” की उत्तम श्रेणी की परीक्षा में पूछे गये , 
पहले प्रइन के उत्तररूप निम्रध ] 


५ शुड्रोफ्यांगी दिगम्बर संतों को नमस्कार हो ! क्र 


झुनिद्‌शा को भ्रलौकिक महिमा है, अद्दो ! सुनिवर हो केबली प्रभु के 
पद्ौसी हैं, वे पंचपरमेष्टी पद में युक्त दो गये हैं और केवलशान कैसे फी |; 
तैयारी वाले हैं--मानों भ्रभीहाल श्रेणी ख़गाकर केवजज्ञान प्राप्स किया या 
करेंगे--ऐसी उनकी आत्मजागृति है। उस धन्यदशा में दुःख या क्ल्लेश नहीं 
है परन्तु सिदमगवान जैसा अपूर्य महानन्द है। झहो! धम्य वे मुनिवर ! | 
संयमम्तुधासागर में कूकते हुए उनसंतों को नमस्कार हो ! 


जन-उ्ज्यट्ोल्दकटीक-७>--- 





ज्ञि से अपना आध्मकक्याण करना 
हो उसे सच्चे देव-गुरु-शासत्र का स्वरूप 
गराबर जाममा चाहिए; देव-गुरु-शास्र 


की पद्धियान के बिना यथार्थ ज्ञप्न-शद्धान' 


नहीं होते । और देव तथा शास्त्र की 
, पहिचान भी गुरु हारा होती है। गुरु 
का स्वरूप जानने में ही जिसको भक्त 


हो उसे क्षो देंच और शाख्रादि में भी' 


भूख होती है; इसलिये गुरु का स्वरूप 
यथार्थ रूप से जामना चाहिए। 
सामान्यतः तो सम्वस्दशन-जशान के 
आरी धर्माध्मा भी शान-गुरु दो सकते 
हैं, परन्तु यहाँ मोहुमार्ग में मुख्यतः 
सस्यर्दशंन-शानपूर्धक!: चरित्र के धारक 
ऐसे दिषर्भर सुति--वे गुरु हैं। झंबर में 
सम्यग्दशंन-शानपूर्वक चारित्रद्‌शा का जो 
झुस्योपकोगः प्रकट हुआ है वह सुनिशों 
का आपहिंध है और ऐसे मावक्तिंगी 


सुनिशझ्मों को याहाय में बस्ररहित दिगस्वर- 
दशा ही होती है--यह वब्यलिंग है। 
भाषलियी सुनिश्मों को अंतर और बाहर 
दुशा कैसी होती है--उसका विशेष 
बरस मोकमाग्ग-प्रकाशक में विज्ञानुसारः 
किया है।-- 

& सुनिश्रों की झंतरंग भ्रवस्था % 


प्रयम जिन्हें सम्यग्दशन और सम्ब- 
ख्लान तो हुए हैं और फिर विरागी 
होकर समस्त परिप्रह छीढ़कर शुद्धोपयोग- 
रूप सुनिघर्म अंगोकार करके अंतरंग 
में उस छुद्घोपयोग द्वाशा स्वयं अपना 
झअणुभव करते हें, 

परश्रम्य में अहंदुद्धि नहीं रखें! 

अपने झवाविक स्वभावों को ही 
अपना मानते हैं, परभावों में अमश्क 
नहीं करते, 


शरीर की झनेक प्रकार की अवस्था 
होती है और वाहा में अनेक प्रकार के 
संयोग--वियोरारूप लिमित्त बनते हैं, परन्तु 
यहाँ किंचित्‌ भी सुख-दुःख नहीं मानते, 

झपने योग्य बाह्मक्रिया जैसी होती 
है वैसी होती है, परन्तु उसमें खींच- 
हाम नहीं करते, 

अपने उपयोग को अश्रधिक नहीं 
छुमाते किस्तु उदासीम होकर निशचचल 
बूसि धारण करते हैं, 

जब शुद्धोपयोग में स्थिर नहीं रह 


सकते उससमय शुभोपयोग भी होता 
है, जिसके द्वारा वे शुद्धोपयोग के बाह्य 


साधनों में, पंचमहाथतादि में अनुराग 
करते हैं, परन्तु उस रागमाब को भी 
हेय सममूफर दूर करना चाहते हैं, 

शौर तीव्र कषाय के श्रभाव से 
'हिंख्लादि रूप अशुभोपयोग परिणति का तो 
अस्तित्व ही नहीं रहा है, 

“--ऐसी भावल्िंगी मुनिञ्रा की अंत- 
रंग वेशा द्वोतों है, और जहां ऐसी 
अंतरंग दशा दो वहां बहिरंगदशा कैसी 
होती दे यद कहते हैं:--- 

& मुनिश्चों की बहिरंग अवस्था & 

शपरोक्तानुसार अंतरंग अवस्था द्वोने 
से भाजलिंगी मुनि याहा में दिगम्बर 
सौम्यप्लुद्गाघारी हुप्‌ हैं, 

शरीर संस्कारादि विक्रिया से 
हुए हें, 

वनखणडारि में बसते हें, 


रहित 
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अ्रष्टास सूक युणों का अखणिडत 
पाक्षन करते हँ--(पाँच भहद्यात्रत, पाँच 
समिति, पाँच इच्हियनिरोध, पट आव- 
श्यक, केशल्ञच, स्नान का अभाव, नग्नता, 
अदंतबावन, भूमिशयन, स्थिति भोजन, 
और एकबार झाहारभहण--यह अटद्ठा- 
ईंस मूलगुण हैं।) 

कुधा-तृषादि बाईस परीषद्रों को 
सहन करते हैं, 

बारद प्रकार के तप करते हैं, 

कदाथित्‌ ध्यानसुद्राधारी प्रतिमावत्‌ 
निश्चत्न होते दें, 


कदाचित्‌ अध्ययनादिक याहा धर्म 
क्रिया में प्रवतमान होते हैं, 

कभी योग्य आद्वार-विद्दारादि क्रिया 
में सावधान द्वोते हैं। 

--हसप्रकार जो भावत्रिंगी जेन- 
मुनि हैं उन सबकी ऐसी ही अवस्था 
दोती हैं। ऐसे मुनिवर बट् -सातज गुण- 
स्थान में श्रात्मा के श्रपार आनमस्व में 
भूखते हैं। जिसे बाह्य में वख्तररदित दिग- 
स्वरवृशा भौर अट्टाईस मूजगुख आदि 
होने पर भी श्रंतर में सम्यग्दर्शन-ज्ञान 
आरित्ररूप भावजिंग प्रगट नहीं 
उसके मुनिदशा नहीं है; और जहाँ बाहा 
में ही वस्तादिका अदण है तथा र८ 
सुजथुद्य नहों हैं वहाँ तो उम्वर्लिंग भी 
नहों दे । 

“झपूर्थ अवसर” काब्य में उस 
घम्यदशा का वर्शत करते हुए श्रीमद्‌ 
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राजचबण्जजी कहते हैं कि-- 
लवंभावथी ओदासीस्य दृत्ति करी, 
सात्र देह ते संयम हेतु होपष जो; 
अम्य कारये अन्य कश्श कह्पे नहीं, 
देदे पण किंचित्‌ मुच्छा नव होय जो... 
---अपूर्व अघसर एवो क्यारे झ्रावरे ? 
मरनभाष मुण्डभाव सह भस्‍स्नानता, 
अदन्यधोवन आदि परम प्रसिद्ध जो; 
कैश, रोस, नख के अंगे श्‌ गार नहीं, 
द्रव्य-भाव संचयममय निञ्॑ य सिद्ध जो... 


--अपूर्न अवसर एवो क्‍्यारे भावशे 

अहो. यहाँ तो हससमय ऐसले मुनिके 
दर्शन भो अति दुल्लंस हो गये हैं, परन्तु 
महाविदेद्द ब्षेत्रमं ऐसी दशावाले अनेक 
मुनि इससमय भी बिचर रहे हें, भौर 
मोक्ष की साधना कर रहे हैं।“साधयति 
हृति साधु: अर्थात्‌ चेतन्यस्वभाव में 
एफाअता द्वारा जो आत्मा की मुक्तदशा 
' की साधना करता है बह साथु हैं; परन्तु 
जिस अ्रमीतक झात्मा का सान ही न हो 
वह उसकी साधना कहाँ से करेगा ! झोर 
डसके साधुता--मुनिद्शा कहाँसे होगी! 
सम्यवशंन के बिना शो मुनिद्शा दो ही 
नहीं सकती | 

सम्पग्दस्टि ध्र्मापष्मा को भी यृहस्थपने 
में कभी मुनिदशा नहीं होतो। सम्ब- 
श्दशंन के परचात्‌ अन्तर में विशेष 
वैराग्यपूर्वक सबंसंग परित्यागी धोकर, 
अंतर स्वरूप में एकाप्रता के उम्र पुरु- 
थाय॑ द्वारा चारिन्रदशा प्रगट करके मुनि 
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होते हैं। जिसप्रकार छुे, गरेज्ी, ओर 
खसतलामी--हून तोनों से खोपरे .का 
सफ़ेद-सीठा सोला प्रषक है, उसीप्रकार 
शरीर, कम और राग-द्वेघ--हन शीनों 
से पार चेतन्यानंद का गोला आत्मा है, 
उसके अतीन्द्रिय अलजुभव में निर्विकल्प- 
रूप से एकदम लीन होने से मुनिश्रों 
को पहले सातवाँ गुणस्थान प्रगट होता 
है। ऐसे आत्मानुभव के बिना किसी 
जीव के भुनित्व नहीं होता। और ऐसी 
सुनिदशा के बिना किसी भी जोब को 
केवलज्ञान था मुक्ति नहीं होती। 
“हयामण्यसार्ग के प्रणेता!” भगवान 
श्री कुंदकुंदाचार्यदेव प्रवबनसार की २०२- 
२०६वीं गाथा में भ्रमण के झंदरग 
झौर बहिरंग लिंगों का वर्णन करते हुए 
कहते हैं छ्वि-- 
यथाजातरूपजातसुत्पाटित- 
केशश्मश्रू क॑ शुद्धमू। 
रहित. हिंलादिवोज्मतिकर् 
अवति खिज़स्‌ ॥ २०२ ॥ 
भू््छारिस्मवियुक्त युक्‍्तमुप- 
योगयोग. शुद्धिम्यासू ॥ 
लि न परोक्षमपुनभधं- 
कारण जेनमू ॥ २०६ ॥ 
“-इसप्रकार जेनशासन के भावलिंगी 
सुनिश्ों को अंतर बाइादशा केसी दोती 
है बह भगषान भ्री इुम्दकुस्दाचायदेवादि 
संतों ने ढिंढोरा पीट-पीटकर घोषित 
किया है। इससे विरुद्ध मुनिदशा कोई 
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मभि---अंकांदि परिसर रखकर भी:मुनिछ 
झगाये शी उसका निषेध करते हुए सनम 
पाहुक! में कुम्दकुश्शाचार्यवेष कहते 
हैं किन 
जहजायरूपबसरिसो.. तिलतु- 
समित्त जे गिहंदि हसेसु । 
जह कोई अप्पवहुय ठत्तो 
पुण जाई णिगोदम्‌ ॥ $८॥ 
इसका भावाथ यह दे कि--मुनि 
यथाजातिरूप निग्रेथ दिगम्बर मुद्गा के 
घारक होते हैं, उन्हें तिज्ष तुष मात्र 
परिग्रह का महण नहीं होता; तथापि 
जो जीव कुछ भी परिभद् धारण करके 
सुबित्य 'भनाता है वह निगोद “में जाता 
है; स्वोंकि उस जीव को जिनसूत्र को 
अद्धा न होने से वह मिथ्यादृष्टि है 
और मिथ्यात्व का फल 'निमोद दै। 
सुनिदक्षा की ग्रद्लोकिक महिमा है । 
झट्दो ! मुनियर शो केवल्ी प्रभु के पढ़ौसी 
है; ये अंचपरमेप्फी फ्द्‌ में युक्त नदी गये 
हैं, भर केबतक्ान छेने को तैयारीवाले 
हें--आमो अभीशहाल श्ेशी कराकर 
केवलजान सिया या छेंगे--देसी उनकी 
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आत्मजाप्रति दै।--औसे झ्कुनिकर अंगव- 
रूप हैं, कोफ में उत्तम हें ओर सभ्प- 
जीबी को आरजकूप पीं॥। इस अस्यदशा 
में दुलव मरा बल्ेश प्रहीं है मर सिल- 
भगवाल जेसा अपूच महा आनन्द है। 
ऐसी झ्ुलिदशा -में बड़ा दुष्झ औ-ऐसा 
जो मरात्रता है वह मृढ़ है; हसे झुनि 
की भदूसुत्त अंवर दशा का भाव नहीं 
है। ग्रह मोचमार्पो मुनिबर आराम चछु- 
वाले होते हैं; उसका वरशण्ंत करते हुए 
प्रवचनसार में (गाथा २३४ की टीका में) 
कहते हैं कि--सवंतः चहछुपने की सिद्धि 
के लिये भगधम्ध भ्रमण के आगमचक्ु 
होते हैं। वे उस आगसरूप चकु द्वारा 
स्व-पर का विभाग करके, महा मोह को 
जिन्होंने भेद्‌ डाला है ऐसे यर्तते हुए 
परमास्मा को प्राप्त करके, सतत शझान- 
निष्ठ द्वी रहते हैं। 

अहो ! धम्य है उल भुक्क्तिहों को 
. खंयमशुधाह्ाम में आूजाब्रे हुए 
शत संर्ता के पायगक्ारी शरख़ों में भक्ति 
पूरक नजश्कर को... ! 

श्बझो ञ्तोए सब्य साहूण?* 


हा 


का 


आत्मा कौन 


कैसे प्राप्त होता है? 
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( क्षक ११३ से आगे 


भी प्रवचनसार के परिशिष्ट में ४७ नये द्वारा आत्मद्रट्य का 
वर्णन किया है, उसपर परम पूज्य श्री कानमी स्थासी के विशिष्ट 
अपूर्व प्रवचनों का सार 


औ जिशससु शिष्य पूडता दे क्ति--प्रभो! आत्मा कौन है और कौसे प्राप्त 


होता दै !? 


और श्री आाधायदेव उत्तर देते हैं कि--“आात्मा अनंत धर्मोवाला एक 


चंद शात होता है ।! 


द्व्य है और अ्रनंतनयात्मक श्रुतज्ञान प्रमाण पूर्वक स्वानुभव द्वारा 


और उस आस्मद्वब्य का ७७ नर्यी से धर्णन किया है, उसमें से २६ नयों 
के प्रधयन अ्भीतक आ गये हैं; उसके आगे यहाँ दिये जा रद्दे दें। 


[२७] अभियतिनये आत्मा का वर्णन 


नियतिनत से आत्मा के एकरूप 
द्ृष्यस्वमाव का पर्शन किया; अब 
झनियतिनथ से पर्याय की थात करते हैं । 
आत्मवृध्य अनियतिनय से अनियतिस्व- 
भावरूप भासखित होता है; जिसप्रकार 
पानी में उच्णता मियमिस नहीं है परन्तु 
अग्नि के निसिश् पाकर कभी-कभी उसमें 
छच्णता आ जाती है, उसीमकार अनियति- 
मसयसे आरमा रागादि अनियतिस्थभावरूप 
जाता होता दे । 

पानी का स्थाबी स्वभाव टणडा है 
यह नियत है, और उच्याता उसके ठरढे 
स्वसाव से विपरीत दशा है; वद उदहता 


पानी में निस्यस्थायी रहनेवाली रहीं है 
इसकिये अनियत हैं; उसीप्रकार श्रात्मा 
की अवस्था में रागादि बिकारी भाव 
होते हैं वे स्थायी रहनेवाले नहीं है 
परन्तु क्षणिक हैं हसलिये वह अनभियत 
है। ऐसा अभियंतपना भी थ्ातमा का 
एक धस है। परन्तु “होना नहों था 
आर दो गया!'”--ऐसा यहाँ झनियत का 
क्रय नहीं है। रागादि को अनियत कहा 
इसलिये कहीं पर्याय का क्रम टूट जाता 
है ऐसा नहीं है; जो रागादि हुए वे 
कहीं फ्योय का कम टृष्टकर नहीं हुए 
हैं। पर्याय के क्रम की अफेशा से रागादि 


भी नियत क्रम में ही हैं; परम्तु रागादि 
अशुद्ध भाष हैं, वह श्रात्मा का स्थायी 
स्थसाव नहीं है इसलिये उसे श्रनियत- 
स्थभाव कहा हैं। अनियतनय से देखें 
सो उसमें भी ऋ्रमबद्ू पर्याय का फेर- 
फार होना नहीं जाता; पर्याय का क्रम 
सो नियत दी है। 


गोस्मट्सार में एकास्स नियतयादी 
को मिथ्यादहष्िट कहा है, वद तो अलग 
बात हे ओर यहाँ अलग वात है! 
गोमटसार में जिस नियतवादी को सिथ्या- 
दृष्टि कद्दा है वह तो नियत के नाम से 
मात्र स्वरुछुम्द का सेवन करता है; परन्तु 
नियत के साथ अपना ज्ञाता स्वभाव है 
उसे चह जानता नहीं है, स्वसन्सुख होने 
के पुरुषाथ को और सर्वज्ष को मानता 
नहीं है, परसन्मुख ही रुचि रखता है 
किन्तु भनंतस्वसामथ्यमय श्ानस्वभाव की 
रुचि नहीं करता; स्वभाव की सम्पक- 
अद्धा-ज्ञान के पुरुषाथ को धह स्वीकार 
नहीं करता, अपनी निमंल्षपर्यायरूप स्थ- 
काल को यह जानता नहीं है, और 
निमित्त में कितने कर्मों का अभाव हुआ 
है उसे भी वह नहीं समझता ।--हस- 
प्रकार किसी प्रकार के मेल बिना माश्र 
निय्रत की बातें करके स्वच्छुन्दी होता 
है; नियत के साथ के पुरुपार्थ झादि 
समवायों को वद्द मानता नहों है झौर 
अद्धा-जशान का सम्पक पुरुषाय प्रगट नहीं 


करता, इसलिये बह मिध्यारष्टि है। 
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परन्तु सम्यकद॒ष्टि तो नियत के नियांय 
के साथ-साथ सर्यक्ष का भी नि्य 
करता है और “मैं ज्ञाता स्वभाव हूँ ”-- 
ऐसा भी स्वसन्मुख होकर प्रतीति करता 
है इसलिये नियत के निर्शय में उसे 
सम्यकृश्रद्धा-ज्ञान का पुरुषाथ भो साथ 
ही हैं; उससमय निर्मजृपर्याय रूप स्व- 
काल है तथा निमित्त में मिथ्यात्वादि 
करे का अभाव है; इसप्रकार सम्यग्दष्टि 
को पुकसाभ पाँच समयाय भरा जाते हें । 
नियत के निशय के सम्बन्ध में मिथ्या- 
इव्टि और सम्परदष्टि का यह महान अन्तर 
है बह अक्षानी नहीं समक सकते इस- 
लिये अम से दोनों में समानता लगती 
है, परन्तु वास्वव में घो उन दोनों में 
आकाश -पाताल जितना अंतर है। 


“मैं जायक हूँ??-...इसप्रकार अपने 
झानस्वभाव की जिसे प्रतीति नहीं है 
झोर जो पर में फेरफार करने के मिथ्या- 
मिसाम का सेवन कर रहा है, थे यह 
नियतबस्तुस्वभाव की यह बात सुनते ही 
भड़क उठते हैं के 'ऋरे ! क्‍या सब नियत 
है ! ! हमारे पुरुषाय से कुछ फेरफार 
नहीं हो सकता ??” यानो उसे क्षातरा 
नहीं रहना है किन्तु फेरफार करना है; 
--चयह वृद्धि ही मिध्यात्व दहे। शज्ञानी 
मानता है कि वस्तु की पर्यात्र नियत 
नहीं है, अ्र्थाव्‌ निश्चित मड्डी है; उसमें 
हम अपनी इच्छालुसार परियर्तन कर 
सकते हें;---धड डसकी माश्यता मिथ्या 
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है; क्‍योंकि वस्तु री पर्यायों में ऐसा 
इझनियतपना नहीं हैं कि वे आगे-पीछे 
हो आयें ! बरहाँ आत्मा के अनियत धर्म 
का थर्णन करते हैं उसमें तो भ्रत्नग 
जात है; कहों उसमें पर्याय के क्रम में 
परिवतन करने की बात नहीं दै। 

अक्लानी मानता है कि इस अनि- 
यतनय में तो हमारी मान्यवानुसार वस्तु 
की क्रमबद्ध पर्याय में फेरफार होना 
आयेगा --परन्तु ऐसा नहीं है; किसी 
पर्याय का क्रम तो फिरता हो नहीं है 
-“हैस नियम को अ्वाधित रखकर ही 
सब्र बात है। द्वव्यस्वभाव की दृष्टि से 
देखने पर शआास्मा शुद्धरूप दिखाई देता 
है और पर्याय दृष्टि से देखने पर अशुद्ध 
दिखाई देता है, वह अ्रशुद्धृता आत्मा 
का अनियतस्वभाव है; क्षणिक अशुद्धता 
को भी ग्रास्मा स्वयं अपनी पर्याय सें 
धारण कर रखता हैं। 

झात्सा के अनियत धर्म को कौन 
मान सकता है ? 


झारमा एकान्त शुद्ध हैं, उसको 
पर्याय में मी विभाव नहीं है--ऐसा जो 
माने उसने झ्राध्मा के श्रनियत धम को 
नहीं जाना हे; 

झथया आप्मा को पर्यास में जो 
विकार है पद पर के कारण होता है 
-+ऐसा माने तो बह ओी प्रात्मा के 
अनियत धर्म को नहीं जासता हें; 

कोर पर्माय्र में ओ सुणिक विकार 
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है उसी को यदि भ्ाश्मा का स्थायो स्थ- 
भाव सान ले तो उसने भी आत्मा के 
अनियत धर्म को नहीं जाना हैं; 

पर्याय सें जो विकार है वह उसके 
अपने कारण से है; परन्तु बह आत्मा 
का श्रिकाल रहनेवाल! स्वभाव नहीं है, 
परन्तु शणिक अशुरुभाष--पऐसा जो जाने 
उसीने झात्मा के अनियत धर्म को 
यथार्थरूप से साम्रा कह्दा जाता है। 

सर्व जीव कमे के वश हैं--ऐसा 
झज्लानी मानता हे, हसलिये कर्म ही 
जोव का विकार करता है ऐसा बढ़ 
मानता है, परन्तु आत्मा के भ्रनियत धर्म 
को वह नहीं जानता है। रागादि विकार 
होता है वह कहीं जद़कम का धर्म नहीं 
है, परन्तु वे रागादि आरास्‍्मा की दी 
अवस्था में ध्वोते हैं इसलिये आत्सा का 
ही अनियत धर्म है। तस्वा्थ सूत्र में 
भी झोंदयिक भाव को भी आरमा का 
स्वतत्व कट्टा है। रागादि भाष भ्ात्मा 
का अनियतथर्स है, वह कहीं कम के 
वश नहीं है; आत्मा का वह घस कहीं 
जक़कर्म के कारण नहीं दे । 


“श्ाप्मा की पर्याय में विकार नहीं 
द्वोना था, किन्तु बहुत से कर्मों का 
एकलाभ उदय झाया इसकिये जिकार 
हुआ?--पेसा अनियतपता . नहीं है; 
परन्तु भाध्मा के स्वभाव का जो पुक- 
रूप निषम दे बेसा प्र्माव में गहीं है, 
इसकिये पर्याय के. विकार क्रो अभिम्नत 
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कहा है। चेतन्यमूलि भगवान आत्मा 
स्रिकाल है, उसकी अवस्था में विकार 
और संसार है वह अऋनियतस्थभाव से है; 
एक समझ पर्य क्ष का अनिश्चित्‌ है, इस- 
सिम बह आत्मा में संदेश कहीं रहेगा, 
ओर शुद्धस्वभाव तो सदैव ज्यों का स्यो 
रहनेबाला है; उस स्वभाव को महिसा 
करके जसके सन्म्ुख रहने से पर्याव में 
अनियत ऐसा संसार दूर हो जाय्रेगा । 
इसलिये है जीव * में ज्ायक आनंद- 
कंदस्थभाव से नियत हूं और अवस्था 
का विकार वह अनियत है --एसी प्रतीति 
करके स्वभावोन्मुख हो ! विकार आत्मा 
में स्थायी रहनेवाला भाव नहीं है, इस- 
लिये पर्याय में भत्ते हो चादे जितना 
विकार हो उससे तू अकुलाना सत, 
परन्तु उस बिकार की तुच्छुता जान, और 
नित्यस्थायी शुद्ध नियतस्वथभाव की महिसा 
जाकर उसके सन्मुख दृष्टि करके उसमें 
स्थिर हो (--ऐसा करने से, जैसा मित्य- 
स्थायी शुद्धस्वभाव है वेसी शुरूत्ता पर्याय 
में प्रगट हो जायेगी क्यौर बिकार नष्ट 
हो जायेगा। श्ाहमा के शुद्धस्वभाव के 
के झाभ्रथ से अनियत जो विकार है 
धह दूर हो जाने योग्य है, परन्तु पर्याय 
के चशणिक विकार से कहीं प्रात्मा के 
नियततस्वभाव का नाश नहीं हो जाता। 
रागादि विकार सो कुशिक झनिय्रत नाश- 
यंद है, थे शरणभूछ नहीं हो सकते, 
और हष्य का मिंयल्स्थमाव तो' सदा 
शुद्द हे; उसको शरर में जाने से जीके 
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को. शांति और क्रक्याया होता है | हस- 
प्रकार नियतस्वभात्र और अनियतस्वभाव 
“-हैम दोगों से आरटमा को जानकर उसके 
प्रूव स्वभाव का आश्रथ करना बह प्रयो- 
जन है। 

भाई ! तेरा वब्यस्वभाव शुद्धाचत- 
न्‍्यमय है वह नियत दें और पर्याय में 
विकारी संसारभाव है वह ग्रनिगद्मत है, 
इसलिये वह दूर हो जायेगा। नियत 
शुद्धस्यभाव की दृष्टि करने से अनियत 
विकारी झाव दूर हो जायेगा। शुभाशुभ 
विकार तेरा क्षणिक पर्याय-धर्म हैं तो 
सी वह अ्रनियत है, हसक्तिये वद्ध पानी 
की उष्णता की भाँति दूर हो जाता है। 
अग्नि की उच्णता यह उसका नियतस्व- 
भाव है हसलिये वह दूर नहीं द्ोता, परन्तु 
पानी की उष्णवा श्रनियत है इसलिये 
बह दूर हो जाती है| उसी प्रकार आाष्मा 
का शुद्धचेतस्यमय द््यस्वभाव तो नियत 
है, उसका कभी नाश नहीं होता, और 
पर्याय का विकार अनियतस्वभावरूप है 
इसलिये वह दूर हो जाता है। इसलिये 
पर्याय में प्कससय का घिकार देखकर 
आकुलित मत हो, क्योंकि सारा दृध्य 
विकाररूप नहीं हो गया है; द्रव्य तो 
निश्य शुद्धस्वमावरूप हैं ही, उसकी दृष्टि 
करने से विकार' दूर हो आयेगा ओर 
शुद्धता प्रभट हो जायेगी। पर्वाव का 
स्वभाव अभियत हैं ऐेसा आामकर उसका 
आय थोड़े; भौर प्रस्य का स्वभाव 
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.. नियत है-ओेसा जानकर उसका आश्रय 
कर +। गह्दो ! में सदेय एुकरूप परम पारि- 
६ शामिकमाव से नियत हूँ--ऐसा जान- 
कर स्वाक्षय फरने से सम्यग्द्शंनादि 
भ्रपूवभाव भगट हो जाता है।' 

आर्मा सदेव चेतस्य प्रमुता से परि- 
पूर्ण है--ऐसा नियतमय देखता है, और 
पर्याय में पामरता दे उसे अनियतनय 
देखता है। यह दोनों धर्म आत्मा में 
एकसाथ हें। आध्मा के ऐसे दं।नों धर्मो 
को जो जानता दे उसका बल पूणण- 
स्वभाव की प्रभुवा को छोर ढले बिना नहीं 
रहता, इसलिगभे द्रव्य को प्रभुता के बल 
से पर्याय की पामरता का नाश हुए 

बिना तहीं रहता। 


व्च्यस्वभाष में विकार नहीं है और 
पर्याय में विकार हुआ, तो वद्द कहां से 
आया --क्या कमे के कारण श्राया 
नहीं; विकार सी आरमा का ही अनि- 
यत धर्म है; आत्मा की पर्याय में उस- 
प्रकार की योग्यता हैं। अगिनि के संयोग 
के समय पानी गर्म हुआ वह अग्नि के 
कारण नहीं हुआ है परम्तु पानी की 
पर्याय में उसप्रकार की योग्यता है; वह 
डष्णता पानी का अनियल्म है; उसी- 
प्रकार आत्मा में ज राशादि पर्याय 
होती है वंह उसका अनियंतरधथर्म है। 
यदि उस एकथर्स को भी नमिकाल्ष दें 
था परके कारण भानें तो सारी आतम- 
वस्तु ही सिद्ध मंहीं होती श्रथातें सम्प- 
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शान नहीं होता। जिलप्रकार लो वर्ष 
की उम्र का कोई व्यक्ति हो; उसके सौ 
बे सें से बीच का एक समय भी 
निकाल दिया जाये तो उस व्यक्ति की 
सौ धर को अस्यणठता नहों रहतो, परन्तु 
उसके यो टुकड़े हो जाते हैं उसीप्रकार 
आत्मा अनंतथ्मों का अखण्ड पिणद दे; 
उसमें से उसके एक भी अंश को निकाल 
दें तो अखण्ड चस्तु सिद्ध नहीं होंता। 

यहाँ नय से जिन-जिन धर्मों का 
वर्णन किया है, वे धरम श्ाव्मा के हैं 
इसलिये नयज्ञान स्व की झोर देखता 


है। परको ओर देखने से आत्मा के 
धर्मों का यथार्थ ज्ञान नहों होता, परन्तु 


आत्म! की ओर उन्मुख होने से ही 
उसके धर्मों का यथार्थ ज्ञान होता है । 

केवली भगवान को वेरदव गुण- 
स्थान में योग का कम्पन है, वह उनका 
अनियतधर्म है; श्रधातिकम के कारण 
बह कंपन नहीं है। योग का कम्पन भी 
आसत्सा का अपना झदयिक भाष है; 
बह भी स्वतरव का धम है। अब्य भोर 
पर्याय दोनों मिलकर प्रमाण हैं, पर्याय 
का धम्म सो आध्मा का अपना धस है; 
वर्याय का घस कहीं पर के साधार पर 
झवस़म्बित नहों है । पर्याय में जो 
विकार हुआ, उस पर्यायरुप से कौन 
सालित होता है “#--अनिषतनय से 
ऋत्मव्श्य स्वर्थ ही विकारटप भासित 
द्ोता है; कहीं परतृब्य विकाररूूप भासित 
नहीं हीक्षा। 
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वस्तु के अनंतथ्ों को सवक्षदेव 
प्रत्यक्ष जानते हैं; और साधक सम्य- 
गश्लानी उन्हें प्रतोति में लेते है। यह 
चर्म पू्यारूप अपनो आत्मा की प्रतीति 
कराते हैं; धर्मी आशध्मा को प्रतीति के 
बैनना धर्म को प्रतीति नहीं होती | यह 
तो बीवरागता के मंत्र हैं। 


प्रमाणशझान कराने के लिये द्वध्य 
और पर्याय दोनों की बात साथ ही 
साथ ली है। नियतनय, द्रव्य अपेक्षा 
से आत्मा के नियतस्वभाव को देखता 
है श्र उसीसमय पर्याय की श्रपेत्षा से 
आरसा में अनियतस्वभाव भी हैं; डसे 
देखनेवाज्ा अनियतनय है। आत्मा की 
पर्याय में भूल श्रौर विकार सबंधा हैं 
ही नहीं--ऐसा नहीं है; भूल और 
विकार भी आत्मा का अपना अनियत- 
स्वभाव है, भर आत्मा का स्थायो स्व- 
भाव भूल रहित चतन्यस्वरूपी है । वस्तु 
में जैसा दो बेसा ही यदि न जाने तो 
ज्ञान की महिमा क्या ! और उसकी 
प्रमाणता क्या ? आध्मा के विकाररहित 
त्रिकाल्लीस्वभाव को ज्ञान जानता है। 
यदि स्वभाघ और विकार--दोनों को न 
जाने तो विकार में से एकाप्रता दूर 
होकर स्वभाव में एकाप्र द्योना नहीं 
रहता, और सम्यरशान भी नहीं होता 
इसलिये किस्लीम्रकार का घ्म नहीं 
होता । 


दग्यरूप से तो आत्मा सेव पूछ- 
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रूप नियतवस्थभाव से है, और डसकी 

पर्याय में हीनाधिकशा के अनेक प्रकार 
होते हैं हुसलिये श्रनियतपना भी है। 
पर्याय में अनेक प्रकार और विकार हैं, 
उन्हें यदि न जाने तो शान सम्यक नहीं 
होता । जिसप्रकार अग्नि में उच्णसा तो 
नियत है, भर पानी में उष्णता अनि- 


' थत है इसलिये कभी होती हे और कभी 


नहों भी होती । पानी का स्थायी स्थ- 
भाव नित्य ठण्डा होने पर भी उसकी 
वतमान पर्याय में जो उप्णता वह उसका 
अपना अनियतस्वभाव है; उष्शतारूप 
होने की उसकी अपनो क्षणिक योग्यता 
है; यदि उस अनियत उष्णस्वभाव को 
न जाने ओर पानी को एकाल्त ठण्डा 
मानकर पीने लग जाग्रे शो क्‍या दोगा 
--मुँह जल्ल जायेगा ! उसीप्रकार चेद- 
ल्यभगवान आत्मा उपशमरस का समुद्र 
नियतस्वभाव से सद। शुद्ध पुकरूप होने 
पर भी उसकी व्यक्त पर्याय में जो रागादि 
हैं वह भी उसका एकसमय का अनि- 
यतस्वभाव दैं। अपनी पर्याथ में वे 
रागादि हैं--ऐसा यदि न जाने और 
आत्सा को सब्था शुद्ध माने तो उसे 
शुद्धता का अनुभव को नहीं होगा परन्तु 
मात्र रामादि की आकुखता का ही अजु- 
भव होगा। आत्मा की पर्याय में जो 
चणिक विकार होता दे वह उसका अति- 
यतस्वभाव है और यह “अनियतनय” 
का विषय है, यह आत्मा का स्थायी 
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स्वभाव नहीं है। परन्तु थदि वह विकार 
एकसमयपर्य त भी पर्याय में न होता 
६ हो तो उसे दूर करके स्वभाव में एकास 
होने का प्रयत्न करना नहीं रहता; ध्रर्थात्‌ 
मोत्तमाग ही नहीं रहता | इसलिये द्वव्य 
ओर पर्याय--दोनों का यथार्थ ज्ञान हो 
तभी मोक्षमार्ग की साथना हो सकती 


है । 


तस्तु में निग्रत और अनियत दोनों 
धरम हैं। वस्तु का जो स्रदेव एकरूप 
रहनेवाला स्वभाव है वह नियत है, और 
जो क्षणिक स्वभाष दे वहद्द अनियत है। 
परन्तु क्रमबद्धू पर्याय में जो पर्याय होना 
हीं। उसके बदक्षे उल्टी-सोधी द्योकर अनि- 
, यत हो जाये--ऐसा यहाँ अनियत का 
अर्थ नहीं हैं। जिसप्रकार व्रध्य नियत 
हैं, उनके जढ़-ेब्ननादि गुण नियत हें, 
उस्सीप्रकार उनकी समय-समय की पर्थाये 
भी नियत हैं। पर्यायों का क्रम कहीं 
अझनियर नहीं है; जिससमय जो पर्याय 
होता नियत है, उससमय वही पर्याय 
निप्रम से होगी। सबंश उसे जानते हैं। 
सर्वक्ष का ज्ञान अ्रम्यथा नहीं होता 
ओर वस्तु की पर्यायों का क्रम भी गहीं 
दृवता । अद्दो |! हस निर्णय में स्वतंत्र बसु 
' स्वभाव का निर्णय शा जाता है, और 
पुरुषार्थ की उन्म्ुखता पर की ओर से 
हटकर अपने श्ायकस्थभाव की ओर हो 
जाती है। यह झंतरइृष्टि की बात है। 
अनेक छोग अपनी किपतइृष्टि के अलु- 
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सार शास्त्र पढ़ जाते हैं, परन्तु पात्रता 
ओर गुरुगम के अभाव से अंतर दृष्टि 
का यह रहस्थ नहीं समर सकते । कोई 
वो पेसा कहते हैं कि--द्रष्यों की 
संख्या नियत है, उनके चेतन-झचेतन 
गुण नियत हैं, तथा प्रतिक्षण उनका 
किसी न किसी प्रकार का परिशमन होगा 
वह भी नियत है; परन्तु अ्रसुक समय 
में असुक ही परिणमन होगा--यह बात 
नियत नहीं है; जैसे संयोग आ्रायेंगे देसी 
अवस्था होगी /”” देखो, ऐसा कहनेवाले 
को स्वतंत्र घस्तुस्वरूप को कोई खबर 
नहीं है और सर्च्ष की सी अछ नहीं 
है। यह बात पहले कई बार पिस्तार- 
पूर्वक की जा चुकी दे। “'द्वव्य को 
शक्ति तो नियत हैं, परन्तु परिणमन 
किस समय फेसा होगा वह अनियत हैं;-- 
इसप्रकार नियत-झनियतपना वह जेन- 
दर्शन का अनेकान्तवाद है।!--ऐसा 
अज्ञानी लोग सानते दें; परन्तु वह बात 
मिध्या है; जेनद्शंन के अनेकास्शवाद का 
ऐसा स्वरूप नहीं है। नियत और अति- 
यत का अये तो जेसा कद्दा है बेसा हो 
है। वब्यस्थमाव से आत्मा नियत शुद्ध 
पुफरूप होले पर भ्री डसकी पर्याय में जो 
विकार द्ोता है वह उसका अनियतस्व- 
भाव हैं; विकार नित्य एकरूप रहनेवाला 
भाव नहीं है, इसलिये उसे अनियत 
कहा हैं--ऐसा सममरूना चाहिये। 


नियतधम से देखने पर आत्मा सेव 
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पुकरूप झुछ ही भासिल होता हे और 
अनियतधम से देखने पर बह विकारी 
भी है, अनेकरूप है। यदि झछ्सा में अपने 
में भ्रनियतरूप से विकार होने का घ्म 
न हो तो अनंतकर्म एकत्रित धोकर भी 
डसे विकारी नहीं बना सकते । विकार 
झनियत होनेपर भी वह परके कारण 
नहीं है परन्तु आाध्मा का शझपना भाव 
है। शुद्धस्वभाव त्रिकाल ध्रूव है, उसमें 
बिकार नहीं है ओर पर्याय में हुआ इस- 
लिये उसे अनियत कहा है; परन्तु वाह 
विकार द्वोनेवाला नहीं था और हो 
गया--ऐसा अनियतस्वभाव नहीं हैं । 
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यहाँ नहीं क्री है, यहाँ तो तियतरूप से 
ज्रिकाली स्वभाव को लिया है झौर 
अनियवरूप से पर्याय की उणिक अशु- . 
दूता ली है । 

--यहाँ २७० थे अभियतनय से आत्मा 
का चर्णान पूरा हुआ। 

यहाँ प्रवचनसार के परिशिष्ट में 
पाँच समवाय के बोल लिये हैं परन्तु 
वे दूसरी शेली से लिये हैं; उनमें से 
नियत सथा अनियत धरम का वर्शन किया; 
अब आरमा के स्वभाव धमं और अस्व- 
भात्र धर्म की बात करेंगे। पश्चात्‌ काल 
तथा अकाल तथा पुरुषार्थ और दैव का 








पर्याय का जो नियतपना है वह बात भी वर्णन करेंगे । 
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___आज के युवक बंधुओं से.... 

है युवक बंधु ! “यदि अभीतक तूने अपने 


ज्ञिसमें तरे बुद्धिबछ का सदु- 
पयोग हौ---ऐसी एक ।हततकारी यात 
आज यहां तेरे लिप कह रहा हूं! 

है बन्धु! तू अपने अभीतक 
के जीवन का विधारपूर्वक देख, 
ओर बिचार कर कि अभीतक के 
जीवन में तूने ऐसा क्‍या किया है 
कि जिससे तेरा द्वित द्वो........तुझे 
शांति हो ओर अपने जीवन की 
सफलता छगे ! 


जीवन में एसा कोई कर्तव्य न किया 
हो ओर भिश्यामार्ग' में ही अपना 
जीवन बिताया द्वो तो हे बन्धु! 
अब तू ज्ाग....जागकर हृ़तापूव क 
कुछ ऐसा कार्य करने का धद्यमी 
घन कि जिससे तेरा द्वित हो ओर 
तेरे बुद्धिअल की सफलता दो | 

है युवक बन्धु! 

श्रव तुझे ऐसी जिज्ञासा द्वोगी 
कि मुझे अपने बुद्धि-बल क्रो ऐसे 
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ऋन-से कार्य में रोकना चाहिये 
जिससे मेरा हित हो ओर बुद्धिन्यछ 
की सफकछता हो ! ! 

सुन भाई ! यदि तुझे हित कार्य 
करने की जिज्ञासा जाग्रत हुई है 
तो उसका कर्ताईय बतलाता हूँ। 

है जिन्नालु ! 

प्रथम में प्रथम तू आम्तिक तो 
होगा हो। “आत्मा है, आत्मा को 
पूर्व जन्म है, मोक्ष है --इतना तो 
तू अबठय मानता ही होगा। यदि 
अभीतक तूने इस सम्बन्ध में विचार 
न किया हो तो अब इसी क्षण 
उसका विचार करके मान। 

“ आत्मा है, पृ॑जन्म है, 
छझाटितरूप घंघन है, बंधन के उपाय 
हैं, दितकूप मोक्ष हे ओर मोक्ष के 
इफ्राय हैँं”--पऐसी आम्तिक्यता- 
(/बिश्वास) करने के पद्चात्‌ तू अपनी 
स्वाधीवदा जस्ल किसे एक स्माछ्कीज़ 
जीम्र हूँ, सुझे ल जो कोई ब्रनमसे 
याक़्ा है ओर किसी के आधीन 
होकर गुण-दोष करना पड़े--ऐसा 
भी नहीं है; मेरे गुण या दोष, 
पुण्य या पाप, धर्मा या अघम, हिर्ते 
या अहित, संसार या मोह्न, सम्यक्त्व 
या मिध्यात्व, ज्ञान या अज्ञान, सराग 
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था शीतराग--सव अऐेरे ही हध्भ 
में है। 

ऐसो आव्म-सवाप्तीसता जान 
देने के प्मातू--“'जीव कथा बस्मु 
है, उसका वास्वजिक रवरूप क्या 
है? केसे कर्तव्य से उसका अहिस़ 
होता है ओर कैसे कतं ठग्म से हिल १ 
तरह जामने की आाषश्यकता है, भोर 
तुझे भी अबश्य दी बद जानने की 
जिज्ञासा द्वोंगी; इसलिये वढ़ णागे 
कहूँगा । 

क्ड र्फछ के 


है उत्खाही युवक ! 

यदि तुझे अपने सांसारिक 
कार्यो में सफलता न मिली हो.... 
संसार में चारों ओर को प्रतिकू- 
छत्ाओं से तू घिर गया हो....तो 
भी तू इसीत्साह मल द्ोना-निराश 
मत होना.... उछट्न में पढ़कर अप्रने 
ज्रीयन के उत्साह को तोड़ मत 
डाहत्य.... किन्तु वे से खसस में अपने 
बुद्धिबछ को बराबर लाप्रत और 
स्थिर रखकर ऐसा विचार करना 
कि संखार में चाहे जैसी प्रतिकूकब्रा 
का असंग होने पर भी मुझसे अपने 
हित का उद्यम न दो सके ऐसा 
कदापि नहों हो सकता। किन्हीं 
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संथोगों में ऐसी झक्ति नहीं है कि मेरे 
आत्मिक उत्साह बल को तोड़ सकें । 

छोकिक शिक्षा या व्यापार, 
गृहवास या नौफरी आदि छोकिक 
कार्यों में सफछता था निष्फलता 
का कारण अछग अछग है, ओर 
आत्मिक बल उससे बिलकुल अगल 
पस्तु है । इसलिये दे भाई ! तुश्नसे 
पुनः पुनः कहना दे कि जगत से 
तू भछ्े द्वी निराश हुआ हो ....किन्तु 
अपने आत्मद्वित के उत्साह में 
निराश सत होना....इस समय इस्री 
क्षण अपने बुद्धि-बछ का उपयोग 
आत्महित के दिये करने का निर्णय 
कर। बस ! यह निर्णय करते ही 
उस्रकी हृढ़ता के बल से तेरे जीवन 
में एक नई दिशा खुढेगी ओर ऐसी 
शांति होगी जो तुझे अभीत* न 
हुई हो। 

जीवन में शनेकविध अ्रतिकू- 
लताओं का आना कोई असाधारण 
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थात नहीं है, किन्तु उन प्रसंगों पर 
अपने बुद्धि-बरू को स्थिर रखकर 
प्रतिकूदताओं के सन्मुख अपने 
आत्मिक उत्साह को टिका रखना 
आर द्वित्तकतंज्य में उद्यमी होना 
वह सरूचा पुरुषार्था है । 


है युवक भाई! आत्मयन्धु ' 


यदि तुझे जगत के कारों में 
निष्फछता मिलतो हो तो तू समझ 
कि तूने पूत्र जन्म में पापकार्यों किये 
हैं; ओर जगत के कार्यों में सफ- 
लता मिलती हो तो तू ऐसा समझ 
क्रि वह तेरे पूर्व जन्म के पुण्य कार्यो 
का ही फल है |--परन्तु न्लिससे 
तेरे आत्मा का हिंत हो ऐसा स्वाधीन 
घर्माकाय तो तुझे इस जन्म में 
नये प्रयत्न से ही करन्त है । इस 
छिये हे बन्धु ! तू अपने दी द्वित 
के छिये उस नये प्रयत्न की दिशा 
को समझते के छिये उद्यमी द्ो। 
इससे तेरा कल्याण होगा ह्टी होगा । 


--थरी राखजीभाई माणेकचंद दोशी 


न्कपादकीय 


(_ धरम के जिज्ञासुओं का कर्तव्य 





ध्स्स्र सम्बर्दशन प्रगट करना वह भ्रश्येक जिशालु का कतंब्य है।! 


पूज्य गुरुदेव के प्रवचनों द्वारा, “जीव को अपू्य सम्यग्दशंन केसे प्राप्त हो” 
--उसका उपाय बतलाकर, जिज्ञासुझों को उनके परम कतंध्य की यारंआार 
जागृति...प्रेरणा। और उत्साह देते रहना हस “झ्मघर्म” का ध्येय है। 








अं संसार में मनुष्यभव प्राप्त 
होना अत्यन्त दु््भ है; भर मलनुष्य- 
भव प्राप्त करके भ्रात्मा के हित की 
जुदि जागृत द्वीना--प्रच्ची जिज्ञासा 
जागृत होना भी श्रत्ि दुजभ दे। यह 
दुल्लभ मलुष्यभघ प्राप्त करके अब मेरे 
झारमा का दित कैसे हो ?...ऐसा कौन- 
सा कतंब्य करूँ कि जिससे मेरा आत्मा 
इस भय दुःख से छूट जाये ---इसप्र- 
कार अंतर में भ्रात्महित को विधारणा 
करके उस के लिसे सरच्ी जिक्ञासा प्रगट 
करना चाहिये। यदि आत्महित को सच्ची 
जिक्षासा जागृत हो तो यह आप्मदित का 
सार्ग लिग्रे बिना न रहे । जिन्हें आात्म- 
हित के लिये जिशासा जागृर हुई हो 
पैसे जिशासुझों का क्‍या कठंब्य है वह 
यहाँ वुर्शाया गया है। 

“हुस धर्म करते हैं अथवा हमें 
घ्म करमा है!”--ऐेसा तो कई क्ोग 
बारस्वार कहते रहते हैं; किन्तु घसे का 
सरचा स्वरूप क्‍या है और घम॑ केसे 
होता है--यह थे गहीं जानते। मात्र 


कुल परम्परा से रूढ़िगत चल्नी झा रही 
क्रिया्ों को वे धर्म मानते हैं और 
वैसी बाह्य क्रियाों द्वारा अपने को 
घर्मी मान लेते हैं। वास्तविक धर्म का 
स्थरूप वे न जो समझते हैं, और न 
सममने की परवाह करते हैं;--ऐसे जीथों 
को धर्म का जिजासु नहीं कहा जा 
सकता । 

जिसके अन्तर में ऐसी भावना जागृत 
हो कि--भरेंरे ! अनंतकात में अपने 
आध्मा के हित के लिये अभीतक मैंने 
कुछु नहीं किया; आत्मा के द्वित का 
उपाय क्‍या है यानी धर्म क्‍या है-- 
उसका स्वरूप मेंने नहों पहिचाना; अब 
यह हुलंभ मलुष्यभव प्राप्त करके मुझे 
ऐसा उपाय करना चाहिए कि जिससे 
मेरे आरमा का हित हो |---ऐसी जिज्ञासा- 
पूथक जो जीव अपने हित के लिये धरम 
का स्वरूप समझना चाहता है और डसे 
समझकर उसकी प्राप्सि का अस्तर प्रयत्त 
करना चाहता है--वह जीव धर्म का 
जिजासु है। आत्मा का वास्तविक स्व- 


3202 ५" 
| 


श्८छ : 


रूप क्या है; अस्मा का धर्म क्या है, 
अधम क्या है, और वह घर्म-अथमे 
कहे से दोता है, तथा देव-गुरू-शाज 
का वास्तविक स्वरूप क्या कैं---उसफा 
यथाथे निरूष जिशासुआओं को सत्समा- 
गम ले अवर्य करणा चाहिए; तत्व का 
यथार्थ निर्शुय किये. बिंना घमेःका प्रार- 
मल नहीं हो सकता। 


तत्व का सभी पत्तों से बराबर 
निशशेय करने के परचात अन्तर स्वभाव 
सम्मुख होने के सतत प्रयत्न द्वारा भपूर्य 
सम्यरदृशन प्रगट/ करना--वह भ्रस्पेक 
जिज्ञासु का परम कर्तव्य है। इसलिये, 
इस आत्मघम में पूज्य गुरुदेव के जो 
प्रबचन दिये जाते हैं. डनमें मुख्यतः 
“जीव को अपू् सम्पग्द्शन की प्राप्ति 
केसे हो?--उसका उपाय बतल्ाया जाता 
है । पूज्य गुरुदेव के स्व प्रकचनों का 
सध्य बिन्दु...यानी समस्त जेन शासन 
का मूत्रभूल बीज,..“सम्यग्दुशंन” ही 
हे। इसकिये जिशासुओं को उसका स्व- 
रूप अराबर स्पष्टरूप से जानकर, तदू- 
रूप परिणसित होने का भ्रहनि'श डय्यप 
करणा यह कर्ंब्य हे। और जिज्ञासुधों 
को उनके परमकतंब्य की जागृत. ..प्रेरणा 
और उत्साह देते रहना वह “आत्म- 
परम”? का ध्येय है। सम्पर्द्शन कहां 
या शारवत सुख का उपाय कहो--डसे 
यह आ्ार्मघम मासिक बतल्षावा है, हस- 
लिये इस:“आत्मघर्स! को “'शाश्यत सुख 
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का मार्यदर्शक साप्तिक-पश्र” कहा जता 
हैं। 
२ ८ भर 
“बस! कोई सासास्य क्रोकिक वस्तु, 
नहीं है, किल्तु वह तो अखोकिक अर्थ 
सात्र है| लोकब्यतरहार सें।तो दुसा-दुतम- 
सेबाहिं साधारण मत्थों को धर्म कह 
दिया जाता है, किस्तु बह ज्ोकोत्तर 
घमम नहीं है यानी सास्तविक धर्म का 
स्वरूप वेसा नहीं है। आरयभूमि में झौर 
सुकुल में जम्मे हुए जीवों को--दया, 
कोमलता, दूघरों को दुःखी न करना, 
चोरी न करना, स्वस्ती में संतोष रखना, 
सत्य बोलना, तीब हिंसा था करता ना 
करना,--हृत्यादि छौकिक सज्जनता के. 
भाव तो सामाम्यरूप से दोते ही हैं;-- 
अब यदि ऐसे लौकिक भावों का (शुभ 
भावों को) ही धर्म का स्वरूप मा 
किया जाये तो स्रव॑ लौकिक सज्जन 
मनुष्य भी धर्सात्मा सिद्ध हों, और घमे 
की ल्ोोकोत्तरता या अपृवता न रहे । 
किल्तु धर्म वो सर्व ख्रौकिक भावों से 
बिजकुक़ प्रथक अपूर्त भाव है। कौकिक 
झाधरख सुधारकर पुण्यभाव से स्वर्ग सें 
तो जीव पू्काक्त में अनंत बार गया. 
है, किन्तु धर्म का ऋपूर्व क्लोकोस्तर भाव 
पू्थंकाल- में कभी प्रणट नहीं किमा। 
घरम्म की श्रपूयंत! के सम्बन्ध में 
भरी झुंदुकुस्दाचायदरेव कदते, हें कि--- 
सिश्यात्व अर्ृत्ति आात्राः पूढन्ें 
जीवेह भाषिदाः सुचिरक्ष 
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सम्यकत्थ प्रन्‍्क्ति. भाषा: 
शमाविता भर्वग्य जीवेन ॥६०॥ 
मिथ्यारथादिं भाव तो जीव ने पूर्ष 
भर्यों में दीघकाल तक भाये हैं; किन्तु 
सम्यकत्वादिभाव पूजकाल में कभी नहीं 
भाये । इसलिये भ्रव सम्यग्दशंन-झान- 
चारिन्रिरूप रत्मन्नय की भावना कर्तंध्य है। 
आचार्यदेव कहते हैं कि हे आ्रास्मज ! 
तू इस दीर्थ संसार में सम्यग्दशनादि 
रत्नश्रय की प्राप्ति विया मटका है; हस- 
लिये शव तू रत्नन्रय को अंगीकार 
कर-++ 
रयणत्तये अलडूे 
भमिश्रोसि दीहसखंसारे । 
इव जिणपरेद्टि भणिय॑ 
त॑ रयणर्े समायरद्र ॥ 
(-+भावप्राम्दत गाथा ३०) 
हे जीव ! सम्यग्दशन-क्ान-जारित्र- 
रूप रसस्‍्नत्रय को प्राप्त न करने से तूने 
इस दीथघ संसार में परिभ्रमण किया है; 
यह जानकर भ्रब तू उस रस्नत्रय का 
आचरण कर;--ऐसा श्री जिनेश्वरदेव ने 
कट्दा है। 
, , सर्व गुणों में सारभूत ऐसे सम्प- 
रुशंन को धारण करने का उपदेश देते 
एवं. जिए पण्णतं 
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दंसणरवण घरेह मावेण । 
सार गुणरयणतसय 
सोवाण पढठम मोक्खरस ॥ 
(--दु्शाव प्रात याथा २३) 
पूर्वोक्त प्रकार से जिनेश्वरदेव का 
कहा हुआ जो सम्धकदुशन है वह सर्य 
गुणों में और दर्शन-शान-चारित्ररूप 
रस्नन्नय में सार है; उत्तम है, भौर 
मोक्षरूपी महस्त में चढ़ने की श्रथम सोढ़ी 
है। इसलिये दे भव्य जीवो ! तुम उस 
सम्बग्दशन को अ्ंतरंग भाव से धारण 
करो । | 
आचायदेव कहते दें कि अहो ! 
यदि तुममें सामर्थ्थ हो तो तू सम्यरवृ- 
शन-ज्ञान-चारित्र तीनों करना, और यदि 
तुझ में उतना सामरथ्य न दो तो सब्जी 
श्रद्धारूप सम्पकत्व तो तू अपश्य करना । 
सम्पक्ध्व से भो तेरा भाराधकपना बना 
रहेगा। इृप़लिये श्रद्धा अवश्य ही 
कतव्य दै। ु 
आत्मा में ऐसा सम्य्युशन भगट 
करना वह प्रस्येक जिक्ासु का कर्तव्य 
है; भौर जबतक आस्सा में ऐसे शुद्ध 
सम्यकत्व छा परिशमन न, हो तबतक 
आराम क्िग्रे बिना दिन-राह उस के 
लिपे अ्ंतर्विवार--मंथन--अभ्यास का 
प्रयत्न करना ही कठंब्य है। 


है 
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( पृष्ठ १६८ से झागे ) 
नहीं है । 

“दादृशानुप्रेका' की ६३२१-२२ वीं 
शाथा में कार्लिकेयस्वामीने महान 
सिद्धान्त बतलाया है। सम्यग्दष्टि को वस्तु- 
स्वरूप का कैसा निश्चय होता हे यह 
वहाँ बतलाया है, उसमें गंभीर रहस्य 
है। चेतन या जढ़ जिस पदाथ की 
जिससमय जैसी पर्याय होने का स्वभाव 
है वेसी ही पर्याय होती हैं, उसे जानने 
का आत्मा का स्वभाव है। अमबद 
पर्याय तो शेय हे, उसे जाननेबाला शान 
है, उस शानरब॒भाव के निर्यय बिना 
शेय का अर्थात्‌ क्रमबद्धपर्याय का नि्य 
करेगा कौन ? सर्वेज्ता के निर्णय पूर्वक 
जिसने ऋमबद्धपर्याय का निर्णय किया, 
उसके अनंतभव सर्चशने देखे ही नहीं। 
वास्तव सें जिसने ऋमबद पर्याय और 
सर्वश्ञ का निश्ेय किया हैं उसने अपने 
ज्ञानस्वतआव का निर्णय किया हैं, उसे 
वर्तसान में ही परितसंसारीपना हो 
गया है, ओर सर्वज्देवने भी ऐसा दी 
देखा है। केवलो भगवान ने जिसका 
झनतकार के पश्चात्‌ परितरसंसार होना 
देखा है उसे वर्तमान में ही परिवसंसार 
हो जाये ऐसा कभी नहीं हो सकता-- 
परन्तु जिसके कान में केवल्ञश्ान का 
पेसा निर्यंय हुआ, उसके अनंतभव 
केवक्की सरावान ने देखे हों--पेसा भरे - 
नहीं हो सकता। सुझके अगंतभव करता 
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परढेंगे---बैसे भयथाक्षे जीवने वास्तव में 
सबंध को माता ही नहीं है। सर्वक्ष 
को पहिचान जे और अमंतमव का भव 
दूर न हो--ऐसा द्वो दी नहीं सकता। 
देखो तो, वस्तुस्थिति का मेज ! अन्तर 
में 'ह्ान! का निर्शय करना वह अपूर्य 
वस्तु हैं, परम्तु बाह्यईब्टि-जीव उसका 
सूल्यीकन नहीं कर पाते । 
# जड़कम को ही आत्मा मानने- 
वाले मिथ्यारष्टि जीबों का अभि- 
प्राय # 
आत्मा 'ज्ञ' स्वभावी हैं, उसका 
स्वभाव स्वश द्वोने का है। सवश होने 
का सासथ्य प्रत्येक आत्मा में भरा है। 
समयसार में कहते हैं कि-- 
स सर्वशानदर्शी कमरजसा निजेना- 
बरछुनः । 
संसारसमापन्‍नों न घिजानाति स्वतः 
सर्वम्‌ ॥ १६० ॥ 
आत्मा का स्वभाव तो स्वज्ञ भर 
समंदर्शी है, परन्तु अनादिकाल से अपने 
ही पुरुषा्थ के अपराध के कारण यह 
झपने ऐसे स्वभाव को नहीं जानता 
और अ्रज्ञानभाद से वर्तता है । आत्मा 
में केषल्ञक्षान होने का स्वभाव दे, परस्पु 


॥ 


पर्याय में वह अपने ही अपराध से 


ढेंका हुआ है; जड़कम॑ ने उसे ढेंका 
है--ऐेसा कहना वह निमित्त का कथन 
है; वास्तव में जऱकमे ने ज्ञान को 
नहीं ढेंका है। जबकम के कारण भात्मा 
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' को का: हक गर्यो+-फेंसी जो मागसां और इूसरे कोई देसा कहते 
हैं उसकी चिट अंमरध्य जैसी हैं। एके. पुरंषोर्थ के ईकयादंन 
+ ती-आंत्मा मैं संदेश को शॉरिंत को. के शंगल्चास छेदामन्‍न्‍्याती 
ने साननेंवासे, और देँसरें-“कैंस के. पुरुषार्थ का एक-देस अधिक 
कारण ओपस्मी की शॉनशक्ति हेंकी हुईं -+पस्मु उमी- बात 
है->पसा मोननेवाले,---वे दोनों प्रकार 
के जीव सिध्योर्टष्टि हैं; उनकी दृष्टि 
इशॉने से विमाहित हीं गई हैं, वें 
वास्तव में कम को ही अरंसा माननें- 
बाले हैं। 
भ्ाव्मा में जड़कम हैं हीं नहीं, 
आत्मा और पा] के बीच अत्यन्त * 
सिस्ता हैं,--पै जिसकी रहें. नहीं इसलिये भाव्म! के हाजेद, 
हैं और निगोंदें से लेकर चौदहवें है 
अदत्वात हक जे खेमे # नहीं आता-परेसा नहों है। परन्तु 
[एस्थानिं तंक के संर्मस्त जींबों की कम सिश्यादृष्ठि, जीव राग, को ही ,अपना 
” ई क्षाररं ही संसार हैं--पुंसा जा स्वरूप मानकर उसके स्वाद में रुक 
मां हैं वे ब्यवद्धारमू़ सिंध्याधष्टि हैं; नो सतार्थ स्थ 
दें कम को ही चौंस्मा माननेबाल्ले है 
कमें से मिम्न अप्मा को वें नहां बी का इसलिये उसें अपने झानंद 
जीने । कह 5 2 का स्वाद नहीं झांतां। 
. मिसप्रकार, जिकाली अब्य और और सम्बस्दंशंन हीने के पंरेचाव 
गुण, भरदेदुक सद हैं, उस्लोपकार उनकी रत चोरिजे क्यों नहीं लें सकते ! 
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पढ़ता है [--पहल्तु यह बात विज्ञकुल्त 
मिण्या हे ।--येसी बविपरीतर समाम्यत्य- 
वा अज्ञानी जीव कर्म को ही आत्मा 
मालते हैं; कर्म से भिनज्च स्वभाव की 
उन्हें श्रद्धा ही यहीं है, भौर सृताय- 
स्वभाव की अभरद्धा के बिना सम्यग्व्शन 
नहीं होता । 

मैं एक अखणड क्वलायकभाष हूँ, 
निमिसों के साथ मुझे कोई सम्बन्ध 
नहीं है--ऐसी भूताथेस्वमाव की दृषिट 
झज्ञानी जीव करता नहीं है, ओर आध्सा 
का अशुद्धरूप से हीं अनुभव करता है; 
परग्तु भूतार्थस्वभाव के अमुभव बिना 
कदापि कक्याण नहीं हो सकता। अभी 
जो ऐसा मानता है कि कर्म मुझे अशु- 
दखता कराते हैं, उसे तो कर्म झौर आत्मा 
का मेदुज्ञान भी नहीं है; तब फिर विकार 
से भेदक्ान करके वह भूतार्थस्थभाव की 
ओर केसे उन्मुख् होगा? स्वयं क्रोध- 
भाव करे और कहे कि 'क्रोध के उदय 
से क्रोध हो गया, डसमें मेरा कसूर 
नहीं दे; क्योंकि ओध के उदय से जीव 
को क्रोध होता है--पऐसा गोम्सट्सार में 
भरी कहा दै !---तो शानी उससे कहते 
हैं कि भरे सह गोम्मट्सार पढ़कर 
तूने ऐसा सार निकाला? गोम्मटसार 
में क्या कद्दा है उसबात को तू समका 
ही नहीं है। वहीं तो तेरे क्रोध परि 
श्ामों के समय केसा निमिस् उपस्थित 
होता है डसका ज्ञान कराने के सिये 
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निमित्त से कपन किया है। जिसे अंत्- 
र॒स्वभाव की सच्छी दृष्टि नहीं है उसके 
सारे पक्ष भूलयुक्त होते है, और जिसे 
यथार्थ स्वभाव की दृष्टि हुईं है उसके सारे 
पद यथा होते हैं।रृष्दि का जोर कहाँ 
जाता दै वही मूलवस्तु है । जिसकी दृष्टि 
आत्मा के शायकस्वथभाव पर नहीं है और 
विमिश पर दृष्टि है, बह छापने भाष्मा 
को रागी-हेषी भौर अज्ञानी ही मानता 
है; में रागी--मैं टंषो--मैं कर्म से 
बँधा हुआा--हत्यादि भ्रनेक प्रकार से 
वह अ्रपने को अशुद्धरूप ही मानता है, 
परन्तु शुद्धनय के पुरुषा् द्वारा भ्ाष्मा 
ओर कर का विवेक करके अपने एका- 
कार शुद्धज्ायकस्वभाव को बह नहीं 
देखता है, इसलिये उसे सच्चो तस्व- 
श्रद्धा नहीं होती। जिसने भूताभ्--दृष्टि 
प्रगट करके अपने श्रात्मा को कर्म से 
भिन्न शुद्धू-ज्ञान-स्वरूप जाना वह सर्व 
आरमाओं को भरी निरचय ले वैसा ही 
मानता दैं। और जो जीब अपने आत्मा 
की अशुद्ध भोर कर्मंदाला देखता है, वह 
झपनी विपरीत इष्टि से दूसरे जीथों को 
भी वसा द्वी मानता है; वह विपरीत 
मान्यतावाला मिध्यादृष्टि है। 


#& अपूर्त सम्पन्न न होने की रीति 
भोर सम्यम्टष्टि की झकार ७ 
झनाविक्राज्ञीन मिध्यक्वष्टिपला दूर 

इोकर भरपूर सम्यग्दुशंन केसे होता है 

वह यहाँ आाचायंदेवने बतखावा है। 


आश्विन ! २४८० 


वर्तमान एक समय में झारमा का त्रिकाली 
। श्डुस्वभाव और पर्याय में विकार-- 

ऐसे दोनों प्रकार परकसाश्न हैं। उसमें 
प्रिकाली शुद्धस्वभाव को भूलकर पिंकार 
ही में हूँ, शुभभाव से जाम होता है 
ऐसी जो डुछि हे वह सिश्यात्त्र है; और 
चह विकार-शुद्धि छोड़कर त्रिकाली शुद्ध- 
स्वभाव ही मैं हूँ---दसप्रकार भ्रन्तमुख 


निश्चय-व्यवहार और उपादान-निमित्त 


जिंकाकार निम्ित्त के कारण से 
कार्य नहीं होता उसाप्रकार ध्यवहार के 
अवलम्बन से परसा्थ की आराष्ति नहीं 
* होती। निमिस के कारण से कार्य होता 
है भोर व्यवद्दार करते-करते उसके अंथ- 
क्म्बन से निश्चय की प्राप्ति हो जाती 
हे--म_्रेसा मानने वाले--दोनों-एक ही 
अकार की मान्यता वाले मिथ्यादष्टि हैं। 

ड्यवहार का अ्वल्लसम्थधन करने से 
सम्यन्द्शन हो सकता है ?--नहीं हो 
सकता । 

जिपतप्रकार ध्यवद्दानय अ्रशुसरण- 
योग्य नहीं है, उसीप्रकार निमित्त सौ 
अनुसरण-थोग्य नहीं है। ब्यवहार भौर 
तिमित्त दोनों अभूता् हैं। निमिस का 
सो आत्मा में श्रिकाल अभाव है, और 
व्यवहार एक समय पर्य'त पर्भाय में है 
किन्तु विकाली स्वभाव में दसका अमभाद 


“+इसप्रकार दीयों अभृताभं हैं, इस- 


४ १८९ ; 


धोकर शुद्धय से आत्मा के भूतार्थस्व- 
भाव का अखजुलव करना यदह  फापूल 
सम्यग्दश न होने की रीति है| जो जीव 
ऐसा अपूरथ सम्यग्द्शंन प्रथट करणा है, 
डसका परिणमन बदल जाता है, उसे 
झनंतभव की शंका दूर दो जाती है 
ओर झआास्मा में से सिद्धुशा की संकार 
झा जाती हूं । 








लिये अ्रमुसरण-पोग्य नहीं हैं; उनपर 
ज़ोर देने से सम्यस्दशन नहीं होता । 
झनेक्रप्रकार के मिमिस और व्यवहार 
भक्ते हों, किन्तु उन किसी के अचज- 
स्वन से सम्पग्द्शन नहीं होता। भूताय 
स्वभाव के अदलम्वन से ही सम्यग्दशंन 
द्ोता दहै। 

सम्पस्द्श न का पक ही नियम है 
कि जहाँ-जहाँ सम्यग्द्शंन दोता है वहाँ- 
वहाँ उपादान की शब्सि से ही होता है; 
झौर जिसे-जिसे शम्पम्दृ्शन दोता है उसे 
भूतायस्वभाव की दृष्टि से ही सम्य- 
र्दशल होता है। झांतर में उतरकर जिस 
समय शायकस्वभाव को दृष्टि में लिया 
डसीसमय सम्भग्दशंन है; वहाँ सब निमित 
और व्यवहार पुक झोर रह जाते हैं 
थानी उन सबका अबद्धम्बब छूट जाता 
है। 
[ मानस्तभ-त्रतिध्ठा-सहोत्सण के प्रथ- 
अनग से ] 





श्री शियमधार परमाग्रत्र के कर्ता 
ख्रीमद्‌ सशबत कंदुकंदायायदेव विकम 
संचत्‌ के प्रोरेम्म में हो गये हैं। निर्शथ 
झाधाय भगधन्तों में सर्गवान कंदक दा- 
आये अभ्ंपद पर विराजमान हैं। थे 
श्रश्युन्त ऋध्यास्सलीन, ब्ीक्षताग दशन के 
परम भ्रम, श्रतशान के भमदेसागर 
ख़म्रान भर श्रनेक त्ल्धियों के निवास 
ब्रूठ महाझरुत्रि थे। ड्न्होंने ब्रिज्लोक पूज्य 
स्रयव्रान मझाधीर के समय से चल्ने शा 
रहे मोक्षमाग के ज्ञान को परमपविन्न 
परमाणसों में सुरक्षित रखकर भव्य जीवों 
पर अपार उप्रकार किग्रा है। इन्हें भग- 
वान मद्दावीर का श्ञान श्ाचायों ही 
परम्परा से आप्स हुआ था--हकता दी 
कहें, परन्तु आठ विश्तक मदावियेशणापी 
भी सीमंधर भन्नव्ात् की दिव्यध्यनि को 
पावात अबण छरते का भधाद्‌ सोभास्प 
भी अन्‍्दें आफ छुआ था। भगवान कु व- 
कृवाल्ायंदेद हारा रख्ित अगेक शंकर 
के मे भ्री विभमसतार भरी एक द्रचज़ 
आरंब्रतरिक तास है; फसलें. पर्वत 
इंसमब्, आध्यात्तिक यूड साद अरे हैं,। 


लंधांधिरांज निरंचंयर्भाय का उसमे अल 
किक भिरूपण है। शुद्ध जीव, मिश्यय 


समाधि, शुद्धीपवोंग---इत्यांवि का स्थ- 
रूप उसमें सुम्दर ढंग से समंकाया गया 
है कि-जिससे मुमुच्ुझों की छुत्ति कण्िक 


' भाषा की शोर से हटकर शुद्ध द्रब्ध- 


सम्मुख होकर निञञानद में लीन दो जाए । 
इस शास्ष की सृत्ष ग्राथायें १८७ 
है। उन गायाओ्नों पर लिश्नथ मुविवर 
भरी पश्मप्रभमलधारिदेव ने बिस्तृत संस्कृष 
दीका की रचना की है। टीकाकार मृद्दा- 
समय अध्यात्मरत मुचिन्भवान हैं। 
दीका करते सम्रय उन्होंने अ्ध्यात्मरस 
का अवुभुत रीति से मंथन किया है; 
प्रस्मपारियामिकझ्राब,_ कारणपरमाव्मा 
इत्यादि को भवि भलौढ़िक रीवि 
ग़ाया ह। टीका गद्महझुम में दे और उससें 
अनेक अरष्यात्मरखे सरते हुए मधुर पत्च 
हैं। टीकाकार म़ुति भगवंतने मूक्ष शा 
कार के अगहाय को प्रत्यन्त स्पष्ट काके 
प्र हपृकाह किया है । 
(यह: निषक्लार, को. मस्क़ावना से ] 


महान तत्त्वाथे-शास््र 
हिन्दी भाषा से छपकर तेयार हे गया है 


हर 0 
मोक्षशाखत्र (सूत्रजी) 
जिसमें सर्वक्ष वीतराग कथित तत्त्वाथों का निरूपण सुगम और 
स्पष्ट शैली में किया गया है ओर जिश्ञाप्रुओं को समझने के लिये 
विस्तृद प्रभोत्तर नयप्रमाण से सुस'गत शाक्षाधार सद्दित दिये गये हैं। 
तस्वप्रेमियों को यह प्रन्थ पढ़ने योग्य हे । अतः इसका मूल्य 
छागतमूल्य से भी २) रु. कम रखा गया हे । 
पृष्ठ सं ख्या-- करीब ९०० 
मूल्य पांच रुपया, पोस्टेज अछग 
--5० प्राप्तिस्थान १०४-- 
श्री जेन स्वाध्याय मन्दिर ट्स्ट 
सोनगद .. ( सौगष्ट्र ) 
७६४४१ ६३४४ २७४ रु>४ड (७७४ (२०२४ “६:५४ ६०४१ ६१०६ ००१ २३२४१ ६०२४ ३७-४१ ७-४ ०५१६-४१ 


दरलधुण धर्म के प्रवचन सहितः--- 


आत्मपर्म €ः 
आत्मधर्म की फाईल 
आत्मघरम की पांचवे वर्ष की फाईछ, जिसमें दसलकक्षण धर्म के 
प्रबचन भी स्रमाविष्ट हैं, उसका मुल्य ३-९१२-० के बदके में सिर्फ 
२०-१३-० रखा गय हे | (पोस्टेज भ्रछृग) 


४ प्रानिस्पान ] 
भी जैन स्वाध्याय मंदिर ट्रस्ट सोनगढ़ (सौराष्टर ) 
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परमपूज्य सद्गुरुदेव श्री कानजी स्वामी के आध्यात्मिझ प्रवचनों 
का अपूर्व लाभ लेने के लिये निम्नोक्त पुम्तकां का--- 


अवश्य स्वाध्याय करें 


समयसार प्रवचन भाग १. ६) आत्मधर्म : फाइलें 


० $ प्रत्येक को 3॥॥ 

३5 ७... भाग २, ०») (“२-३ “-६-ज्यप | 0 
हि ».. भाग ३, ४॥) कुछ फाइलों का सृल्य २२॥) द्वोता 
समयस।!र (हिन्दी) है, लेकिन एकसाथ लेनेपर *»॥) 
(घूछ सम्क्त टीका सहित) १९०) मुछ में भूछ ॥॥) 
पुक्ति का मार्गों ॥>-) 


प्रवचनसार (हिन्दी) 
अनुभवप्रकाश ॥) 
(मूल सम्क्रन टीका सहित) ५") 


* अष्टपाहुड ३) 

आत्मावछोकन १) बिद्बिलास ५७) 
मोक्षमार्ग-प्रकाशक की किग्ण १॥>) दसलक्षणधर्म ॥॥) 
दादशानुप्रेक्षा २) जैन बालपोथी ) 
अध्यात्मपा ठसंग्रह »॥|) “लघु जनसिद्धान्त प्रवेशिका' ।)॥ 
समयस्तार पद्मानवार ) सम्यक्दश ने *) 
निमित्तनसिनिक संबंध क्‍्य। दे? -)॥ म्तीज्न्रयी (७) 
'आत्मधर्म मासिक वार्षिक मूल्य ३) भदविज्ञानसार २) 
[डाकच्यय अतिरिक्त] प चमेझ पूजन ॥) 


मिलने का पता-- 
श्री जैन स्वाध्याय मन्दिर ट्रस्ट 
सीनगढ़ ( क्षोगष्ड ) 





अफिनतन सकल ल+नकनकन्‍ न. 


मुद्रक : जम्ननादाद्ध माणेक द स्वाणी, भनेकान्त मुद्रणातषय, बल्छभविद्यानगर. 
प्रकाशह ; श्री जैन स्वाध्याय मन्दिर ट्ल्ट के लिये जमनादास माणेक्चद रवाणी. 


शाश्वत प्रुख का भार्गदर्शक मासिक-पत्र 


धर ० श्््ट 
आता 
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इ.लनिक ; ६४०८ «४ व देसयाँ. ऊू अंक सातवां 


: संपादक 
रामजी माणेकर्चद दोशी अकील 


अकमक के न नम च्द ०... ल्‍कथ | ॥ || 





। 
॥| 
आता की गरत्र | 


| जिसे अंतर में झ्राप्म! को गाज हुई हो, सम्यश्य्शत अगद काने की 
| चाद जागृत हुई हो, बेला जीव चेतन्य को एकघने के किफे पुकास्त में । 
| अन्तर्म वन करता हें कि अद्दो ! चेतन्यवस्तु की ही महिमा कीई अपूर्ज है; | 
॥+ उसकी निर्विकृश्प प्रतीति को किसी राग का था निमित्त का अचलग्बन || 
नहीं है; शुमभाव अनंतवार डिये हैं किर भी चैतस्य वस्तुलक् में नहीं || 
आई; तो वह रागसे पार चैतस्पवस्तु अन्तर की कोई अपूर्थ वस्तु हे; उसकी । 
॥ अ्रत्तीति भी अपूर्त अस्तभु खत प्रयत्न से दोती हे ।--इसप्रकार चेतन्ववस्तु को | 
|| पकड़ने का अस्तमुख उश्यम पद सम्पसदर्श का उपाय हैं। । 
+ । 
॥|। । 


। सन्सजे हक... ॥ 
कि 
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शाषिक मूल्य ः एक. क्षक्त 
तीन दुपया [ १ १ ५] आर आना 
जैनस्वाध्याय मन्दिर .. सोनगढ़ सोराष्ट्‌ 








जड़ से मोक्ष माननेवाले.... 


शुक शो कम के डदय से विकार होता हे और दूसरे व्ययद्टार करते-करते 


| 


मिश्यय होता है;--ऐसो मास्यताघाक्षे जीव के अभिष्राय में महाव भू है; ने हर 


झात्मा से नरीं ऊिस्तु जढ़ से हो मोरू होना माननेवाजे दें। किले प्रकार 
बह यहाँ कहते दें । 

(१) प्रथम तो जड़कम के उदय से छुभाशुभ विकार होता है ऐसा मावा, 
इसलिये ध्यवहार रस्नन्नय के शुन परिणामों का होना भी जह से माना; और--- 
(३) डस व्यवद्दार रश्नश्नय से निश्चय रस्नयय होता दै--दुसा माना; 

इसप्रकार--(१) जड़कमम के ठदय से व्यवहार रट्नग्रय औौर-... 

(२) ब्यपद्दार रत्नत्रय से निश्चय रस्नश्नय, सथा बहु निश्चय 
शस्‍नश्रय मो का कारण--ऐसा माना | 

“इसलिये उस अज्ञानी के अभिप्राय में मोद्ष के लिये झ्ात्मा का अब- 
छम्पन क्ेने को तो कहीं बात ही नहीं है; जर से ही मोक्ष होना झावा! 

मो का कारण निश्चय रत्नप्रय; 

बह मिश्चय रस्नम्रथ व्यवहार रस्नत्रथ के आश्रय से होंता ह, और व्यत्र- 
झ्वार रत्नत्य अदकम के उदय के कारण होता है;--दृलप्रदार अशानो फर्म 
को ही देखता है, किन्तु आध्मा को नद्मी देखा, हललिये उसे कभी सोछ्- 
भआर्ग प्रगड नहीं होता। 


>तो फिर यथाथ मोक्षमार्ग केसा हे ? 


कहानी जानते हैं कि मेरे भ्रास्मस्वभाव के अवज़स्बन से ही मिर्च, 


सम्पक्सश शान-चारित्रर्य मोक्षमार्ग है; निरणय रस्मश्रयरूप सोक्षत्ता्ग में सेशे 
स्थमाज के अतिरिक्त ऋम्य किसी का अवलम्बन महीं हें। स्वभान के अब- 
क्म्यन से मिरचम रत्यश्रय प्रगट किया सदाँ ब्यवहाररत्नभ्रव को मात्र डुपआर 
से उसका कारण कहा दै। 

और थद व्यवहाररत्नत्व भी कम के उदय के कारण नहीं होते; किल्तु 
मेरी साधकपय्याय में इसप्रकार की योग्ववा होती है, कम का उतन उद्तमें 
साप्त निमिच है। 

इसप्रकार घधर्मी जीव स्वाजित मोक्षमांग को जानता है। जड़ के कारण 
“बिद्वार गदहीं हे सौर विकार के कारण स्वमएव बहीं दै--पेंसाः दासकर चर्सी 
जीक्र स्वमाद के आाश्व से मोक्‍मागं की सावका कराता है। 

_--पाक्नन से) 
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३॥। ५ (४ ५॥/ कैफ पके कै 


ध्क्म्म्य्प्ध्य्श्य्यप्पपपख न भम्म््य्य््य्विविय्यिय्य्स्स्््च्न्य्श्य्प्प्ध्िफििजडथ न 
कातिक : रश८१ पी वर्ष दखबा के अंक गाता 





## आत्मकल्याण की अद्गमृत प्रेरणा # 


जात्मकल्याण के किये कूरते हुए जिशासुओं को यह लेख पढ़ते से ऐसा 

क्षमेगा क्रि-्रहो ! महा उपकाडी संतों के अतिरिक्त आत्मकल्याण की ऐसी 
पाष्लत्कनरी अदूश्भुक प्रेरणा कौन कहे सकता है ? 
हाय का ओ 

अरे जीव ! चैतन्य के अनुभवरहित जीवन तुमे कैसे भच्छा लगता दे ! 

है जीव ! अब तो तू जागृत हो...जागृत होकर हमने तुझे जो तेरा जेतन्‍्म- 

स्वरूप बतलाया उसका अनुभव करने के किये डयमी दो। मोह की उझ्ूर्ब्छा 

में अब एकक्रण भी मत गाँवा। चैतन्य का जीवन आप्त करने के लिये एक- 

बार तो समस्त जगठ से एथक होकर अंतर में अपने अतनन्‍्यविलास को देख। 

ऐसा करने से तुके अपूर्व कल्याण की प्राप्ति होगो | हे भाई ! दे वत्स ! 

झथ तुमे इस जीवनमें यही करने योग्य है । 
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[१ ] आह्मा कभी जद के स्राथ एकमेक नहीं 

हो गया है; इसलिये हे जीक ! अरू तू 

स्र भव को चेतन्परवरूब सासदा. जब; के साथ पुक्म्रेकपनी की ख़ब्यता को 

, की ऋषर नहीं है, भौर अशसनयातर से. छोड़ कोर छापने चेकन्यसकशपः अशाक 
जड़ का म्रिलार के साथ एकमेक्फ्ल को केख | जक़ से भिल्‍न तेरा लेकल्क- 
अपन दा, है; के; ऋापेदेश ने सफ्र- ख़त्व इसने छुओे बललाथा, क्यो सलक्ता- 
साल कि हे. माई! केडए आाभर तो कर शक तू प्रखल शो,--सावत्ात्त हीहे। 
सकेक /चेक्रमरंतलक है, -फेमत. चेतन्मककहप >हशकाकार आचारयदेखने छानेक अफ़ार 
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से समकाया; तथापि इतने से भी 
कोई जीव न सममे तो पुनः उससे प्ररणा 
करते हुए धाधायेदेव कहते हैं कि-- 
झयि कथमपि झृध्या तत्वकोतूहली समर 
अमुभव मवमूतः पाश्यंबतों मुहृर्तम। 
घृथशथ विल्संतं स्व॑ समाक्कोष्य येन 
स्थर्मास रूगिति सुर्त्या साकमेरुश्व मोहम्‌ 


॥ २३ ॥ 


रे भाई ! तू किसी भी प्रकार मद्दा- 
कष्ट से अथवा मरकर भी तस्व का कोतू- 
हल्डी बन, चेतन्यतत्व को देखने के लिये 
महा प्रयत्न कर। हन शरीरादि मूल द्भ्यों 
का दो घी पढ़ौसी बनकर उससे भिन्न 
अपने आत्म का अनुभत्र कर | तेरे 
अआरमा का चैतल्यविज्ञास समस्त पर- 
जन्यों से मिन्‍न है, उसे देखते ही तेरा 
समस्त परव्ब्यों के साथ के एकत्व का 
मोद् दूर हो जाएगा। 


[२] 

यहाँ सरकर भी चेतन्यमूर्ति आत्मा 
का अवुभव कर--ऐसा कहकर डस कार्य 
की परम महत्ता बतलाई है। हे भाई! 
अपने स्व प्रयस्‍्तों को तू इस ओर क्ा। 
चुक आर्मानुभव के अतिरिक्त जगत के 
झाम्य समस्त कार्य करने में मानों मेरी 
झत्यु हो गई हो--हसतरह उनसे उदा- 
सीन होकर, इस आत्मा 
का अमुभव करने के किये उश्यसी हो... 
सर्वप्रकार के उद्यम द्वारा ध्म्तरोस्तुल 


आत्मधर्म : ११५ 


होकर अपने आत्मा को पर से एथक ' 


देख । 
[३] 

अरे जीव ! उतनन्‍्पतत्य के प्रसुभव 
रहित जीवन तुझे केसे अच्छा छ्गता 
है? झात्मा के भान रहित जीबों 
का जीवन हमें तो मुद जेसा कगता हैं। 
जहाँ चैतन्य की जागृति नहीं हैं, भरे ! 
स्वयं कौन है उसीकी अपने को खबर 
नहीं है--उसे जीवन केसे कहा जा 
सकता है ! है जीव ! अब हो तू जागृत 
हो....जागृत होकर, दमसने ठुके तेरा जो 
चतन्यस्वरूप बतक्काया उसका अनुभव 
करते के लिये टल्यमी हो। मोह की 
मूर्च्डा में श्रब एकत्तण भी सतत गया। 
चैतन्य का जीवन प्राप्त करने के लिये 
एकबार तो सारे जगत से श्रथक होकर । 
झंतर में झपने चैतन्यविज्ञास को देख। 
ऐसा करने से तेरा अनादिकाजोन मोह 
छूटकर तुझे अपूर्य कल्याण को म्राति 
होगी । 

है भाई ! दे वत्स ! हम तुम से 
कहते दें कि भाई ! यद कढ़िन नहीं 
है, किस्तु प्रयतभ से सरक है। सिर्फ 
एकबार तू जगश के समस्त परव्रध्यों से _ 
शूथक होकर उनका पद्रौसी बन जा, 
और जगत से मिश्र चेतस्यतश्य को देखने 
के लिये कुतृहल करके अंतर में उसका 
उच्चमकर ।--ऐसा करते से तुके अंतर में 


कार्तिक : २४८१ 
झानल्द्सहित 'बेतल्य का झजुभव होगा 
और तेरी डल्लकन दूर हो जायेगी। 
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पर में कोई नई बात ग्याये तो 
उसे जानने का कितना कुतूहल करता 
है ! सो अनादिकालझ से नहीं जाने हुए 
ऐसे परम मदिसावंत चैतस्थतरथ को 
जानने के लिये कुतृहल क्यो नहीं करता ? 
शर्मा केसा है'--उसे जानने का एक- 
बार तो कूतूइल कर । जगत की दरकार 
छोड़कर आत्म। का जानने को द्रकार 
कर । अरे जोब ! जगत का नदीन जानने 
में रुचि और चेतन्यतत्थ को जानने में 
ज्ञापरवाही--यह तुझे शोभा नहीं देता; 
इसलिये लेतस्थ को जानने की विस्म- 
यता ला, और दुनिया की दरकार दोढ़ । 
* दुनिया तुझे मुख कह्देगी, अनेकप्रकार को 
। प्रतिकलतायें करेगी, किन्तु उन खबकी 
अपेक्षा करके, अंतर में चेतन्यमगवान 
कैसे हैं उन्हें देखने का ही लत रखना । 
अगर दुनिया की अनुकूलता--प्रतिकू- 
स्त्रा में रुकेगा तो तू अपने चेतन्य- 
भगवान को नहीं देख सकेगा; इसलिये 
दुनिया की दरकार छोड़कर...अकेला 
होकर....झंतर में झपने चेतन्यस्वमाव 
को देखने का महान उद्यम कर | 
[५ ] 
आवायदेव अत्यन्त कोमलता से 
प्ररणा देते हैं हि दे बंधु ! अतादिकाल 
से तू इस जौरासो के कूप में पढ़ा है, 


$ १९७ : 


इसमें से शीक्ष बाहर निकलने के दिग्रे 
तू मरकर भी हत्य का कौतृहली हो । 
यहाँ “सरकर भी तत्व का कौतूहकी 
होना कहा!” उसमें पराकाष्ठा को धात 
की है। सृत्यु तक के उत्कृष्ट प्रसंग को 
लक्ष में लेकर तू भारमा को देखने का 
कौतूहली द्वो...भले ही सरणप्रसंग न 
झाये, केकिन तू उतनी उस्कृष्ट सीमा 
को लख्ा में लेकर चेतन्य को देखने का 
उद्यम कर । मरकर भी” यानी शरीर 
जाता हो तो भल्ते ही जाये, लेकिन मुम्े 
तो भारमा का अनुभव करना है । 
“सरकर!---ऐसा कहा उसमें वास्तव में 
तो देहदृष्टि छोड़ने का कहा हैं। मरने 
पर तो देद छूट ही जातो हैं, किन्तु दे 
भाई ! तू आत्मा को देखने के लिये 
जीते हुए भी देह की दृष्टि छोढ़ दे... 
“ुद्द सो मैं'--ऐसी सान्‍्यता छोड़ दे + 
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चेतम्यतत्व को देखने के ल्विये कुतू- 
दल करने को कहा वह शिष्य की चैतन्य 
को देखने को लालसा और उम्रता बत- 
जाशा है। तू प्रमाद छोड़कर उप्र प्रयत्न 
हारा चेतल्यत्तत्व को देख। जिसप्रकार 
सकस आदि के नये-नये प्रसंग देखने में 
कुतूहल दे, इसलिये टकटकी जगाकर 
देखता रहता है, यहां कोके नहीं आते, 
प्रमाद नहीं करता; उसीप्रकार द्वे भाई ! 
शरीरादि से मिंच्र ऐसे अपने चेलन्यतत्व 
को देखने के खिये जगत की प्रतिकू- 


; हश८ : 


लता का जे छीडकर अंतर में कुतू- 
हंज्कर; पूर्वकाल मैं कभी ने देखे हुए 
ऐसे परम चैतम्यभगंधान को देंखने को 
खाजसा कर...प्रभाद जीढ़कर उसमे 
डंत्पांह कर | 

[७] 


जिसे पौशन्यवत्थ के भश्रभुभव की 


कासासा है बह औीबर जगत को शक 


सके की प्रतिकुलता को भी कुछ नहीं 
समझता । सामने धतिकूलता रूप से 
शत्थु तक फी बीत सी और यहाँ चतेन्च' 
की देखने को कालवा-कुंगूहल फो यात्त 
कौं;--इसप्रकार जासने सामने शल्कृष्ट 
औरतें लति हैं। ैतस्यतत्थ को देखने के 
किये, शरीराध्ध तक की भरतिकृंजता के 
कह में खेकर जिसने उसकी हरकार 
कोड * है; बह जीव संचोग की सफि 
छोड़कर अंतर के चेतन्यस्वभाव में 
डन्मुखर हुए बिता नहीं रहेगा | जिसे 
असंभोगी ज्ेतन्येतत्थ का अभुभध करने 
की कामना हैं वह जीव बाह्य में शरौर 
के सिवीश तक फी श्रतिकूलंता आगे पंर 
मी अऋराकृल मर्शी होता...संयमीत गर्धें 
हींश। कहों यंद बात भी समभसः सेना 
अहिए कि सैसन्य के अनुभव का काली 
सीय लिसमकार सगत सकी अतिकुलता की 
संरेंधारद भहीं करता इसीवकार अगत की 
अदुद्सला में भी वह शलि नहीं कर्क 
हए थ याहा शातत्व मैं संतोष अरेह- 
याद आशकांशल है | अंशर के धर औशम्क- 
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तंत्व॑ की भंहिमा हों उसके हृत्ष मैं 
बसती हैं; इसेके अपतिरिफ्स भ्रन्य स्वेधी 
सहिसा उसके हृदय से छूट गई है; 
इसलिये च्ेतस्प की मध्दिसा के बल् से 
बढ जीव अंग्रोय और विकार का छत 
झोबकर, उय से भिन्न चेतन्यततव्य॒ का 
अद्भुभद किये बिना यहीं रदेगएर । 


(< ] 

अखणड चैतन्य सामर्थ्य से च्युत 
होकर जिसे झअर्पता और पिकोर मेँ 
एकत्वबुद्धि है डसे संयोग में भी एकर्त्व 
की बुद्धि है ही; संयौग में एकप्वबुद्धि 
के बिना अरुपता में या विकार में पएुक- 
स्वशुद्धि नद्दों होतो। यदि वास्तव में 
संयोग में से एकष्वबुद्धि छूद गई दो तो 
संथोग रहित स्वभाव में एकत्थबुद्ि 
हो जाना चाहिएु। 

यहाँ झाचायदेव अप्रतिदुद्धू शिष्य 
को समममाते हैं। हे जीव ! अनादि से 
अपने लिन्न 'पेतन्यतत्व को चूककर, याद 
में शरीरादि प्ररयदार्थों के साथ एकध्य 
की म्रात्यता से तूने ही मोह उरपन्‍्य 
किया था; अब देहांदि से मिश्न सैवरब- 
तत्व की प्रद्गियान फरके ही तेरा यहाँ 
मोद दूर हो जायेगा; इसकिये सर्भ 
प्रकार से तू उसका डल्नन कर | 


[९] 
ऑधिबदेव कही हैं कि हें गिभ्थ ! 
रू, मंस्कर भी झत्य का बीहुकको ही। 
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देखो, शिष्य में बढ़ी पात्रता भोर:तेयारी 
है इसलिये वह मरकर भी तत्व का 
कौदूइल्ली होने की यह ब्रात सुनने को 
अढ़ा हैं; अंतर में समझकर आत्मा का 
अनुभव करने को उसकी भावना है, 
उस्कंठा है; इसलिये जिज्ञासा पूर्वक 
सुनता है। उसे अंतर में इंबना “तो 
भालित हो गया दे कि आधायेमगवान 
मुझ से 'फमरकर भी आधप्सा क्रा अजु- 
भव करना?! कहते हैं, तो अवश्य मुमे 
भी .यद्वी करने योग्य है; क्रिसी भी 
प्रकार अपने चैतन्य का अनुभव करना 
ही मेरा कतंब्य दे +--पखा शिष्य अंतर 
में अपूर्व श्रयस्न द्वारा भ्रत्पकाल में ही 
चैतन्यतत्व का अनुभव अवश्य करेगा। 


[ १० ] 


जिसे झंतर' में सेतस्‍्यतत्व को जानने 
का कुपूहल्न जागृत हुआ और उसके 
लिये शरीरान्त तक को प्रतिकृक्षता सहन 
करने को तेयार हुआ, वह जीघ 'अपने 
प्रयश्नद्वारा चैसन्योस्मुख हुए बिना नहीं 
रदेगा। शरीर को छोड़कर भी सुमे 
आरमा को देखना दै--ऐसा लक्ष में 
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सिश्रा. उसमें यह बात झा ही. गईं कि 
मैं शरीर से पृथक हूँ मेरा शरीरादि पर- 
कस्तु, के बिया हो चलता है। शरीर 
छोड़कर भी चैतन्यतत्व का अनुभव करने 
के लिये जो तैयार हुआ उसे शरीर में 
अपमंत्यं की. बुद्धि तो सहज ही हूर हो 
जाती है; शरीर छूट जाने पर भी मुझे 
अपने अपध्सा का अनुभव रद्द जायेगा-- 
ऐसा भि्नत॒स्‍्व का लक्ष उसे हो गया है। 


हे जीव! बेरा श्राह्मा व्येतन्पश्वरूप 
है, बह संस, रदित . है; ऐसे शंसार- 
रहिल चेतन्यतत्व का अजुभप, करने के 
लिये समस्त संसार पन्‍्ष की दरकार 
छोड़कर दू चैतन्य को भोर उन्मुख हो; 
पैसा करने ल्ले समस्त संसार से भिन्न 
ऐसे अपने परम चेत्नन्यतत्व, का तुझे 
झसुभव होगा और तेरा परम कक्याण 
होगा । कम ! 
: 'इसप्रक्तार आ्राचार्यदेवने आत्मकश्याण 
की प्रदुभुव प्रेरणा की । .. 

“झहदो ! महा टपकारी संतों के 
सिधा आर्सकल्याण की ऐखी- यात्सक्षय 
भरी अदूझुत प्रेरणा कौन दे सकता है ? 
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| व्यवहार के आश्रय से 
| कल्याण क्‍यों नहीं होता! 
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[ मानस्तंभ-प्रतिष्ठा-महोत्सव के समय सोनगढ़ में पूज्य गुरुदेव का प्रवचन ] 
(वीर सं. २७७६, चेन्र शुक्ला *, ) 


“अ्रद्दो ! यह पर से भिन्‍न मेरे ज्ञायकत्त्व की बात है; अपने जञायकतर्व 
की प्रतीति करने में किसी राग का अवलम्बन है ही नहीं?!--पऐसे लक्षपूर्वक 
श्रर्थात्‌ स्वभाव के उत्साहपूवंक जो जीव एकबार भी यह बात सुने, वह भव्य- 


जीव अल्पकाल में मुक्ति प्राप्व करता 


| 
($ 





नहीं है किस्तु श्रोता पर निर्णय करने की जिम्मेवारी है। 








4 

जिस नव की थकान लगी हैं 
और आत्मा का सम्यक्‌ दर्शन प्रयट करके 
अपना कल्याण करना चाहता दै,-ऐसा 
जिज्ञासु शिष्य पात्र होकर पूछता है कि 
है भगवान ! व्यवहार के भ्राश्रय से 
कल्याण क्यों नहीं होता | श्री युरु पर- 
साथ का श्राक्नय कराना चाहते हैं, और 
ब्यवहार का झाश्रय छुड़ाना चाहते हैं;- 
इतनी बात पकढ़कर विशेष सममने के 
लिये जिश्ासापूर्वक प्रश्न पूछता है। 
उसके उत्तर में आचाय॑ देव हस ग्यार- 
इवीं गाथा में कहते हैं कि दे शिष्य ! 
निश्चयनय ही झात्मा के भूताथं--परि- 
पूर्ण स्वभाव को बतब्ाने वाज्ञाहै और 
'आहे।. रे, ऋलस्थए३र रे जरा रे, 


है, इसलिये बही अंगीकार करने योेंग्य हें; 





है। यह पेसे दी सुन लेने की बात 





व्यवद्वारनय तो भेद को बतलाता है; डस 
भेद के आश्रय से सम्यग्दरशन नहीं होता, 
इसलिये वह व्यवहार नय आश्रय करने 
योग्य नह्दीं है। “ब्यवद्वार नय परमार्थ 
का प्रतिपादक है?”--ऐसा पहल्ले कद्दा था; 
बहाँ कोई उस ब्यवहार को ही गरमाथ 
न मान से, हसक्षिये श्राचार्य देव ने 
स्पष्टीकरण किया है कि भूतायं के झाश्रय 
से ही सम्पग्दशन है, ब्यवहार के श्राक्य 
से सम्यरदर्शन नहीं है। ध्यवद्दार को 
परसार्थ का प्रत्रिपादक कहा तथापि यह 
व्यवहार स्वयं करने योग्य नहीं हैं। 
अभेद स्वरूप को समभाते हुए भेद से 
कथन झाया; वहाँ उस भेद का लक्ष 


ओरऋुक के, ओण6५ रूर५ को ऊरुण७ 


करे, उसे बह सेव्रूप व्यवहार परसाथ 
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का निमिस है। जो जोब भेद का अब- 
सम्वन छोड़कर भूताथ स्वभाव का 
अवद्धम्बन करे, उसी को वह भेद्रूप 
ध्यवदार निमिस कहलाता हे किन्तु उस 
भेद का अवलाम्बन करते करते उच्तसे 
परमार्थ का झनुभव ही जामे--ऐसा कभी 
नहीं द्ोता | 

देखो उसमें भी उपादान-निमित्त 
की बात आई |--किस प्रकार (--कि 
जहाँ उपादान में अभेद की दृष्टि से 
निश्चय सम्यग्दर्शन प्रगट हो वहाँ भेद- 
रूप ब्यवह्वार निमिस हैं। उपादान के 
बिना भकेक्षे व्यवहार को तो निमित्त भी 
नहों कहा जाता । जिसम्रकार निमित्त के 
कारण से किसी का कार्य नहीं द्वोढा, 
उसी प्रकार ब्यवहार के भ्रवत्षम्बन से 
परमार्थ आप्त नदीं होता। देखो, यह्द 
निश्चय-उयवहार ओर उपादान-निमित्त 
की बात मुझ़्य प्रयोजनरूप भौर सम- 
सने योग्य हे भौर उसीमें लोगों की 
बढ़ी भूल है, इसलिये व्याख्यान में 
बारम्बार उसकी स्पष्टता को जाती है । 
निमित्त के कारण से कार्य हांता है, 
झौर व्यवहार करते करते उसके अव- 
त्वम्बन से निश्वय प्राप्त हो जाता है- 
ऐसा मानने वाले दोनों एक ही प्रकार 
की मान्यतावाले मिथ्यारृष्टि हैं। 


जिस प्रकार ब्यवद्दार गय भनुपतरण 
करने योग्य नहीं दे, उसी प्रकार निमित्त 
सी अद्ुखरण करने योग्य नहीं। ब्यव- 


४ २०१ : 


हार और निमिश्त दोनों झभृताय हें 
क्यों हैं कि-निमिस का तो आत्मा में 
त्रिकाल अभाव है, और व्यवहार एक 
समय पर्यत पर्याय में है; किन्तु पत्रिकाली 
स्वभाव में उसका स्वभाव है। हस- 
प्रकार निमित्त और ब्यवहार दोनों अभ- 
तार्थ हैं, इसलिये वे अनुसरण करने 
योग्य नहीं हैं; उन पर भार देने से 
सम्यग्दशंन नहीं होशा। व्यवहार का 
अवलम्बन करने से सम्यग्द्शंन होता 
है (नहीं होता । निमित्त का अवलम्बन 
करने से सम्यग्यशन होता है (--नहीं 
होता। अनेक प्रकार के नि्चित भौर 
ब्यवद्ार हों भले, किन्तु उन किसी के 
अवलस्बन से सम्यग्दुशंन नहीं हाता है! 
सम्यग्दर्शन का पुक द्वी नियम है कि 
जहाँ-जहाँ सम्यग्दशंन होता है पहाँ-वहाँ 
उपादान की शक्ति से ही होता है; 
और जिसे सम्यग्दशंन होता है उसे अपने 
भूताथंस्वमाव की दृष्टि से ही होता 
है। निमित्त की मुख्यतासे कथन द्ोता 
है कार्य नहीं, जीवों को समझाने के 
लिये उपदेश तो अनेकप्रकार से भिन्न- 
मिन्न शैज्ञी में दिया जाता ह; किन्तु 
उपादान की विधि का तो एक दी प्रकार 
है; अंतर में उठर कर जब क्षायक 
स्वभाव को दृष्टि में लिया, उसी समय 
सम्यरदशंन है; वहाँ सभी निरमित्त और 
ब्यवहार एक तरफ रद्द जाते दें- अर्थात्‌ 
उन सबका प्रवल्लम्घन छूट जाता है। 
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अहो ! वस्तुस्थिति ही यद् है; किस्तु 
समझाया केसे जाये ! समझाते समय 
बोध में व्यवहार भा जाता है। कहा 
है किः-- 
“हपादान विधि निरवचन 
है निमित्त उपदेश” 


उपदेश में तो अनेक अ्रकार से 
कथन झाता हैं; वहाँ निमित्त के 
झौर व्यवद्दार के कथन को ही श्ज्ञानी 
चिपटे रहते हैं, किन्तु यह नहीं सम- 
मते कि उस कथन का परमार्थ आशय 
क्या है ।-क्या किया जाये !! स्थय॑ 
अ्रन्तर में पात्र होकर स्प्द4 वस्तुस्थिति 
समझे तो समर में आये; उसकी पात्रता 
के बिना ज्ञानी क्‍या करें! उसकी 
पात्रता के बिना साकात्‌ तीथंकर भगवान 
भी उसे नहीं समझा सकते। उपादान 
की योग्यता के बिना दूसरा क्‍या करे ? 
यदि डपादान की योग्यता हो तो दूसरे 
में निमिस का उपचार आता है। 

झहो जहाँ देखो वहाँ निम्रशक्ति शर्थात्‌ 
डपादान की विधि का एक ही प्रकार 
है। अमुक समय अमुक पर्याय क्‍यों 
हुई !-तो कहते हैं ऐसी ही उपादन की 
योग्यवा। सम्यस्दशंन क्यों हुआ -हो 
कहते हैं पर्याय की पेसी ही योग्यता 
से । इसप्रकार उपादृन निरवचन है अर्थाव 
डसमें उस नियम में कभी भेद नहीं 
हीकर पूक ही प्रकार है, एक ही उत्तर 
है कि देसा क्‍यों --तो कहते हैं फ़ि 
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ऐसी ही उपादान की योग्यता । यह 
खासतौर से ध्यान में रखना चाहिए कि 


“उपादान की योग्यवा”--ऐसा जो - 


वारम्थार कहा जाता है वह त्रिकाक्षी 
शक्तिरूप नहीं है डिन्तु एक समय की 
पर्याय रूप है; प्रत्येक समय की पर्याय 
में अपनी स्वतंत्र शक्ति है उसे उपा- 
'दन की योग्यता कहा जाता है। जिसे 
शास्त्र में ज्तणिक उपादन शक्ति कहा है। 
लोगों को समय-समय की पर्याय के 
स्वतंत्र उपादान को खबर नहीं है, हस- 
लिये निमित्ताधीनता की दृष्टिवाले भ्रम 
से मानते दें कि--निमिश्ष आये तो 
पर्याय दो; निमित्त विना न हो, उसमे 
अकेकी संयोगी--पराधीन दृष्टि हैं। 
अ्रद्दो ! प्रति समय की पर्याय का स्वंतत्र 
उपादान उसका निर्शय करने में हो 
वीवरागी दृष्टि हो जाती है। वस्तुस्वरूप 
ही यह है; किन्तु आजकल तो लोगों 
को यह बात कठिन सालूम हो रही हैं। 
उपादन की योग्यता कहो, पर्याय की 
सामप्य शक्ति कहो, अवस्था की योग्यता 
कही, पर्यायधर्म कहो, स्वकाल कहो, 
काललन्चि कहो, अपना उत्पादुसत कही, 
अपना अंश कहो, क्रमबद्ध पर्याय कहो, 
नियत क्रमबदू स्वभाव कहो या उस- 
प्रकार का पुरुषाथ कहो--यह सब एक 
ही है; इनमें ले यदि एक सो घोल का 
ययथाथे निशय कर ले तो उसमें सब कुछ 
भा जाता है। निरमित्त के कारण कोई 


कारतिंक २४८१ 
परिचतन था विजक्षण्ता हों--यह बात 
हो नहीं रहती । उपदेश में तो अ्रनेक 
प्रकार का निमित्त भी आता दै, किन्तु 
वहाँ भी सत्र उपादान की स्वतंत्रता को 
इष्टि में रखकर उस कथन का आशय 
समझ्ाना चाहिए। मूल दृष्टि ही जहाँ 
विपरीत हो वहाँ शास्त्र के अर्थ भी 
विपरीत भासित होते हैं। कई लोग 
बढ़े स्थागी या विद्वान माने जाते हैं, 
तथापि उनके भी उपादान-निमित्त सम्बन्धी 
विपरीत दृष्टि होती है; उनके साथ इस 
बात का मेज्ञ नहीं बेठता । यथाभंदत्व की 
दृष्टि के बिना लोगों ने थों ही ध्याग 
फी गाक़ियों हॉक दी हैं। भरे ! तत्व- 
नियंय की दरकार भी नदों करते। 
किन्तु शत्वनिणंय के बिना किसी भी 
प्रकार जन्‍्म-मरण का भअ्रन्त नहीं भा 
सकता ! तत्थनिर्षाय के बिना सच्चा त्याग 
तो होता नहों है, इसलिये वह स्थाग 
भी भाररूप, बंधनरूप, कष्टरूप मालूम 
होता है । 

उपादान को विधि को निरवचन 
कहा, उसका झभे पह हे कि उसमें 
एक ही प्रकार हें। जितने प्रश्न पूद्दो 


उन सभी में एक ही उत्तर है कि जहाँ- . 


जहाँ कर्म होता हैं वहाँ-चहाँ डपादान 
की योग्पता से हो होता है। दस निम्रस 
में कभी, किली प्रकार, किसी के लिये 
दूसरा मेद-अकार शहीं है। निमिस दर्शाने 
का कभय-सावाबरणी कर के कारण शान 
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रुका (>-तो वस्तुस्थिति से कहते हैं 
कि नहीं, भ्पनो ग्रोग्यता के कारण ही 
ज्ञान रुका है। कर तो मिमिक्त सात्र है । 

गुरु के कारण ज्ञान हुआ ?--कह ते 
हैं नहीं; अपनी योग्यता से ज्ञान 
हुआ है । 

कुम्हार ने धड़ा बनाया --कहते 
हैं नहीं; मिट्टी को श्रपनी योग्यता से 
घढ़ा बना दै। 

अग्नि से पानी गर्म हुआ ?-कहते 
हैं नहीं; पानी अपनी ओग्यता से शर्म 
हुआ हैं। 

आटे में से स्त्रीने रोटी बनाई -- 
कहते हैं नहीं; झांटे की योग्यता से रोटी 
यनी है। 

कस के उदय के कारण जीव को 
विकार हुआ (--कहते हैं नहीं; जीव 
की पर्याय में वेसी योग्यता के कारण 
विकार हुआ है। 
--हसप्रकार सत्र एक दवी उत्तर है कि 
डपादान की वैसी योग्यता से ही कार्य 
होता दै। अ्रनेक प्रकार के भिन्न-भिन्न 
निमित्त भले हों, किम्तु उन निमित्तों 
ने उपादान में कुछ नहीं किया है; और 
निमिस तथा उपादान के मेल से कोई 
हीसरी अवस्था होती है--ऐसा भी नहीं 
है। उपादान की अ्रवस्था अखम' झोर 
निम्चिस की अलग । तनिमित्त के कारण 
डपादान पर कोई प्रभाव नहीं फ्रद़ता; 
क्यों कि उपादान में उसका. अभाव है। 


4 गे७४डे : 


समय-समय का टपादान स्वायोन स्वर 
सिद्ध है । अहो ! ऐसी स्वतंत्रता की 
बात लोगों को अनन्त काखसे भहीं 
अमी और पराधीनता मानकर भटक 
रहे हैं। जिसे उपादान की स्वाधीनता 
का निशय नहीं हैं उसमें सम्यग्दशंन 
भी प्राप्त करने की योग्यता नहीं है । 

यहाँ तो कहते हैं कि जिस अकार 
उपादान में निमित्त का अभाव है, उसी 
अकार भात्सा के क्षानानन्‍्द स्वभाव की 
झमेद दृष्टि में सारा व्यवहार भ्रसृतार्थ 
है; शुद्धृष्टि का विषय नित्य ज्ञान- 
मय पुकाकार शुद्ध अ्राध्मा है; उसमें 
भेद या राग नहीं है। देव-गुरु-शास्त्रादि 
निमित्त के भ्ाश्नय से सम्यग्दशंन द्वोवा 
है--मद गात तो दूर रही किन्तु अपने 
झाध्मा में गुण-गुणी के भेद डालकर 
स्तक्ष में लेने से भी सम्यग्दर्शन नहीं 
होता; भेद के आश्रय से अमेद आरस्मा 
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का निर्धिकल्त अछुमण नहीं होता; पति 
मेद्र के श्राश्नय से काम भात्रे तो 
मिथ्यात्व होता है। “में क्षान हूँ, में 
दशय हूँ, में चारिश्र हूँ, अथवा में हमन्‍्त 
गुणों का पिणड अख़रण्ड आत्मा हें? -- 
इसप्रकार शुभ विकश्प करके उस विकत्प- 
रूप ब्यवहार का ही जो अनुभवन करता 
“है, किन्तु विकल्प को तोड़कर भभेद 
आत्मा का अनुभव नहीं फरता वह भी 


भूतार्थ स्व॒लाद पर हे, दिकहप शोर 
स्वभाव के बोच उसे मेद पढ़ गया है; 
उसके संदेश भूताथं स्वभाव की निर्षि- 
कल्प इष्टि (-ति्विकररप प्रसीति) बर्तली 
है। देखो, यह धर्माव्मा की झन्सद पिट ! 
ऐसी दृष्टि अधट हुए बिना घम का 
प्रहमु्भ नहीं होता। 








आत्हित की दरकार 


यह मलुष्य देह प्राप्त करके सरहद नि्ंथ करने जैसा है कि में कोन | मेरा 


स्वरूप क्‍या हे ? मनुष्य भव आप्त करके अथ मेरा हित कैले हो-“टसकी 
जिसे दरकार नहीं हे झौर यों ही संसार की मेहनत-मजदूर में जीकम 
वितादा है उसका जोचन पशु समान है। जीका में ऋरात्मा की दश्कार 
करके जिसने अभ्यास किया होगा ठसे संत सभ्य में सक रहेगा..:जीवस : 
में जेसी भावना का संयम किया होगा पैसा ही बोगसख झावेशा | जिसे 
अपने आावया का हित करना हे ऐसे ऋत्मापी ओीवःको आधिए- कि मीव- 
राजा को यहिकान कर उसको ४८, बहु, सेवा और क्ारायना करे। 


(नें धर्मात्मा का वैराग्य 
रागी जीव बँधता है, वेरागी जीव छुटता है 


(कार्तिक कृष्णा ४ के दिन पूज्य गुरुदेव 


के प्रवचन से ) 





। के वेराग्य का सच्चा स्वरूप क्‍या है वह इसमें अतलाया है। 

अज्ञानी स्लोग अंतरइष्टि को पहिचाने बिना बाहर से वैराग्य का माप निका- 
ते हैं; बाद में कुछ स्माग या मंदकथाय देखें यहां उसे बैरागी मान केते हैं; 
किम्तु यह येराम्य का सच्चा स्वरूप नहीं है। सम्यग्शानपूर्वक ही सच्चा बेराग्य 
होता दे। सम्यकत्थी गृहस्थदृशा में रहसे हों, ठथापि थे परसार्थ से बैरागी 
हैं...अंतर दृष्टि में बेराग्य का परिणमन उनके सदैद वतंता ही रहता है। झज्ञावी 
को सच्चा वैराग्य नहीं होता। “मैं समस्त शुभाशुभ परिणाम से प्रथक्‌ प्‌क 
शायकमावस्वरूप हूँ; भपने अवत्नम्बन से दो मेरी मुक्ति है!--पऐसा जान- 
कर जो जीव स्वभाव सन्मुख परिणमित हुआ वही सच्चा वैरागी है...स्वभाव 
के झवलम्बनरूप वेराग्यमाव भोत्ष का कारण है, भर परावलम्बनरूप राग- 
भाव बंध का कारण दै--ऐसा जिनेन्द्रभगवान का उपदेश दै। 





आशा श्ानस्वरूप है, जसी के 
झवज्धम्बन से भाप्मा का मोह्मार्ग है; 
इसके सिवा शुभाशुभ कर्मों के अवल्ल- 
म्वन से झात्मा का मोक्षमार्ग नहीं है। 
झात्मा का चैतन्यस्थभाव देर से भिस्न 
और क्षणिक राग से पार है; उस स्व- 
भाव के सन्म्रुख होकर जिसने शुभाशुभ 
समस्त राग की रुचि छोड़ी है ऐसे 
सम्यर्दष्टि--बैरागी जीव ही कम से 
छूटते हैं; किम्तु जो आास्मा के ज्ञान- 
स्वभाव को नहीं जानते भोर शुभाशुम 
राग को ही मोर का साधन सानकर 


उसका सेवन करते हैं, वे सिथ्याहष्टि--- 
रागी जीव कर्स से बंधते हैं। इसब्िग्रे 
है जीव ! यदि तुमे कर्मबंधन से छूटना 
हो तो, अशुभ और शुभ समस्त कर्मों 
की रुचि छोड़े और श्ानस्वरूप पआध्मा 
का अवल्स्थन खेकर उसी की शरण 
दे ।--ऐसा आवचायदेव समयसार की 
१५० वीं गाया में कहते हैं:-- 
रक्तो बध्नाति कम मुच्यते 
जीवो विराम संप्राप्ठः | 
पृषो.. जिनोपदेशः .बस्मात्‌ 
कसेसु मा रज्यस्थ ॥ ३१० ॥ 
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रागी जीव कर्म बाधा है और 
चैरास्य श्राष्त जीव कर्म से छूटता है-- 
यह जिन भगवान का उपदेश है; हस- 
सछिये हे भव्य जीव! तू कर्मों में प्रीति 
न कर। 

जिसे चैतन्यस्वमाव की रुचि नहीं 
है और रागकी रुचि है; शुभराग करते- 
करते श्राप्मा को धर्म होगा--ऐसा 
मानता है--ेसे मिथ्यादष्टि जीव को 
ही यहाँ “रागो” कहा है। और जिसे 
चैतन्यस्वभाव की रुचि है तथा रामकी 
रूचि दूर होगई है--ऐसे संम्यकश्वी जीच 
को यहाँ “बेरागी” कहा है। सम्य- 
बहव्टि जीव गृहस्थद्शा में स्थित हो और 
उसप्रकार का शाग होता हो, तथापि 
परमार्थ से बद वैरागी है; क्योंकि राग 
के ससय भी उसकी दृष्टि में चेतन्य- 
स्वभाव की ही अधिकता बत्ती है। 
और मिथ्याइष्टि जीव राजपाट छोड़कर 
स्‍्यागी हो गया हो, वन में रहता हो, 
अब्यज्षिंगी द्गिम्बर मुनि होकर पंचम- 
हाथत का पाक्षम करता हो, तथापि 
वास्तव में वह वबेरागी नहीं है किन्तु 
रागी ही है; क्योंकि अंतर में--यह 
'छुमराग मुझे हितकर है--ऐसे असि- 
प्राय से ठस्ते रागका अवल्म्दन नहीं 
छूट है। 

अशानो ज्ोग अंतर इृष्टि को पहि- 
चाने बिना बाहर से वेराग्य का माप 
निकालते हैं। याझ्ष में कुछ ध्याग या 
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मन्द कभषाय देखें धो यहाँ उसे पेरागी 
मान लैते हैं; किन्तु वह वैराग्य का सच्चा 
स्वरूप नहीं है। छुमरांस करके “में 
कुछ धर्म करता हूँ?”--ऐसा जो मानता 
है उसमे तो रागकों ही आत्मा माना 
है; इसलिये उसके तो अनंत रागका 


- अ्रभ्िप्राय विद्यमान है। राग क्‍या दे 


ओर आत्मस्वभाव क्‍या है (--इस भेद 
की भी जिसे असी खबर नहीं है और 
रागको ही अपना स्वरूप मानता है उसे 
सच्चे वैराग्य की गंध तक नहीं आई । 
चेतन्यस्थमाव का अवलम्बन होने से 
पर का अवलस्बन छुट जाये उस का 
नाम वेराग्य है। श्ञानस्थभावोन्मुख हुआ 
वह अस्ति, और वहाँ पर भावों से छूटा 
वह नास्ति;--इसप्रकार सम्यस्तानपूर्वक 
ही सच्चा वेराग्य होता है। सम्पकश्नी 
को बेराम्य का परिणमन स्व घतंता 
ही रहता दै। 

हिंसा, झूठ, चोरी, अन्नहाचय--हत्यादि 
पापरारा तो बंध का कारण है, भर 
दुधा, सत्य, दानादि का पुणयराग भी 
बंध का कारण है। कोई भा राश#ाव 
बंध का ही कारण है; उसके बदले जो 
झुभराग को मोक्षका साधन सानता है 
वह जीब मिथ्यारृष्टि हैं; वद द्युसरास के 
समय सी सपोन करों से अँंघता ही 
है--छूटता नहीं है। देखो, इसमें यदद 
बात भी आ जाती है कि जीव को झ्पना 
झुभ-अशुम रागभाव ही अंधका फारण 
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है, किन्तु बाहा जढ़ की किया के कारण 
जीव को बंधन नहीं होता; क्योंकि बह 
तो परवस्तु है। जो जीव परवस्तु को 
बंधका या मोह का कारण साने डसे 
परवस्तु पर राग-द्वेष का अभिप्राय है 
और डस राग-द्वेष के अभिप्राय के 
कारण वह जीव बेँघता ही है। बाहा 
जड़ को क्रिया मेरी नहीं है और पढद 
सुझे बंध या मोक्षका कारण नहीं है; 
और जो शुभ या अशुभ परिणाम होते 
हैं वे मेरे शानस्वभात्र से भिन्न हैं; में 
शरीर की क्रिया और शुभाशुम परिणाम 
से पृथक एक ज्ञायक स्वभावरूप हूँ; 
अपने अवज्तम्धन से ही मेरी मुक्ति है-- 
ऐसा जानकर जो स्वसन्पुख्॒ परिणमित 
हुआ वह ' सच्चा बेरागी है और वह्द 
जीव अवश्य ही कर्मों से छुटकर मुक्त 
प्राप्त करता है। 

देखो, यह जिनेस्द्रभगवान का उप- 
देश ! तेरे स्त्रभाव के अवल्नम्बनरूप 
वैराग्यमाव बह मोक्षका कारण है, झोर 
परके अवक्षस्थनरूप रामभाव वह बंधका 
कारण है। इसके सिवा बाह्य क्रिया के 
कारण आत्मा को मुक्ति या बंध होते 
हैं-...पेसा आलाबान का उपदेश नहीं है । 
सांसारिक स्याप्ार-धंधे या दिंसा-भूठ 
का अदुल् भाव ऋोरकर अहिंसा, सत्यादि 
शुभभाव करें और ऐसा माने कि “यह 
मुझे मोक्ष के साधन हें!'---तो वह ज़ीव 
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छूटता नहीं दै किन्तु बेंधता दी है'। 
सस्यग्दष्टि को अप्ुक शुस-झशुस राग 
होता है, रथापि अंतर दृष्टि से वह पैरागी 
ही है भोर झंतर के ज्ञान-पैराग्य के 
बतत से वद् छूटता ही जाता है। शगी 
झौर तेरागी का साप करने की रीति 
ल्लोगों की मानी हुई रीति से स्वधा 
पभिन्‍न प्रकार की है। जिसकी दृष्टि राग 
बर पढ़ी हे वह जोब राग द्वी हैं; भौर 
रारहित अेतन्यस्वसाव पर जिसकी दृष्टि 
है बह जीव बेरागी है। 

सवंज्ञ वीतरागद्ेव की श्राज्ञा है कि 
है ओव ! राग से भिन्‍न श्रपने चेतन्य- 
स्वभाव को पहिचानकर उसकी श्रीति 
कर, भौर राग की श्रीति छोड़ । अपने 
खेतस्यस्वमाव का अपतम्बन ही तेरी 
सुक्ति का उपाय है। शरीर-मन-धाणी 
की क्रित्रा में करता हूँ और वह क्रिया 
झुझे मोक्ष का साधन है--ऐसा मानने- 
वाला प्रायी तो महामृढ़ है, उसे सच्चा 
वेराग्य कभी होता दी नहीं। और व्यब- 
हाररत्नत्रयादि में छुमराग के परिणाम 
दोते दें; उन्दें मोत्च का कारण मानकर 
जो उनकी प्रीति करता है बहू भी 
मिथ्याड्राष्ट हे; उसे राय की श्रीति है 
किन्तु झानस्वभाव को प्रीति नहीं ह। 
ज्ञानी जानते दें कि में ढो शाव ही हूँ; 
ज्ञान ही भेरा स्वभाव दे; मेरे शाम को 


झौर राग की एकता नहीं है किन्तु 


बैरागी नहीं किस्तु रागी हो है। वह # सिश्नता है;--ऐसे मान में ज्ञानी को 
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अपने शानस्थभाव की ही प्रीति है, किसी 
भी दाग की प्रीति नहीं है; इसलिये 
थह सचमुच थेरागी है। 

प्रक्न:--- ज्ञानी को राग होता है, 
श्यापि उन्हें बैरागी क्‍यों कहते हैं? 

डक्तरः-- प्रथम शो परमार्थतः ज्ञानी 
को राग होता ही नहीं; क्यों कि राग 
के समय जानो जानते हैं कि में तो 
ज्ञान हूँ; मेरा आत्मा शानमयर है किम्सु 
शागमय नहीं है; राग मेरे श्ञान से मिस्म 
है। और जानी को उस राग की शुसि 
भहीं है। राग मुझे हितकर है--पऐसा 
ये नहीं भामते । किसीसमय भी उनकी 
स्वभावोग्प्रुज॒ दृष्टि हटकर राग में पक- 
स्वबुदि नहीं होती।--हसकिये ज्ञानी 
औैरागी ही हैं। ग्रशानी अकेले राग क्रो 
ही देखते हैं, किन्तु शावी का क्षान 
निरस्तर उस राग से शुभक्‌ होकर अंत- 
स्वभाव में एकाकाररूप से परिश्षसित हो 
रहा है,--परव्तु उसे अरक्षागी सहां 
जानते । 

यहाँ तो आयायदेद दो पक्ष करके 
यात को स्पष्ट करते हें कि पुक ओर 
सगवान झात्मा और दूसरी झीर करे । 
जो जीव किसी भी प्रकार के कम को 
-“युभराग को सोच्च का साधन मामता 
है बह कम से रैँगा हुआ है, दसे भात्मा 
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का रंग नहीं जगा वह रागी होने से 
कर्म से बैंधता ही है। भौर जिसे सम- 
स्त शुसाशुस कर्मों से मिन्‍न चैतस्यस्व- 
भावी भास्मा की प्रीति है वह जीव किसी 
भी शुस अशुभ कम को सोक्त का साधन 
महीं मानता; इसलिये वद्द बैरागी है; 
वह कर्सों से बेंधता नहीं किन्तु छूटता 


हु है । 


अतम्यस्वभाव के अवल्म्बनरूप वीत- 
रागी झ्ञानभाव है; उसके प्रत्तिरिक्त 
जितने शुभ या अश्लुभ रागभाष हैं वे 
सब बेंधघन के कारण हैं। जिसप्रकार 
पापभाष वेधन का कारण है उसीप्रकार 
पुण्यभाव भी बंधन का ही कारण है; 
इसलिये मोक्षमार्ग में समस्त शुभाशुभा 
कर्सों का निषेध है--ऐ.सा भगवान सर्वश- 
देव का झादेश है। शुभभाव भी बंधन 
का ही कारण है। जो बंधन का कारण 
हो वह मोक्ष का कारंण केसे हो सकता 
है (नहीं हो सकता । आत्मा के जॉने- 
स्वमाव की सम्मुखता से प्ररट हुए 
बीतरागी सम्यन्दशेस-झ्ान-चारिश्ररूप जो 
जझानमाव है बह्दी मोक्ष का सच्चा कारण 
है; राग मोक्ष का कारण गहों है; इस- 
सिये है जीय ! त्‌. शानस्वसाथ कौ रुचि 
आरके इसमें पुकांग्र हो, राग में एकाप मे 
हो--देखा श्री धत्वापदेण का उपदेश हैं। 


# नेमिनाथ भगवान की दीक्षा # 


कि में मानस्तंम-प्रत्रिष्या-मदह्ोत्सव प्रसंग पर भगवान 


की दीक्षा के पश्चात्‌ आाज्वन में पूज्य गुहंदेव का प्रवचन । 


सोनर म- 
[ वीर सं. २४०४, चैत्र शुकक्षा ८, रथियार ] 


“बंदित्तु सब्यधिदेे...! इस सूत्र द्वारा पूज्य गुरुदेव ने 
इस प्रवान का मंगवल्ाच्रण किया था। 


५80. 

सेपिनाय भगवान के प चकल्‍या- 
णक हो रहे हैँ । उनमें आज भग- 
बान की दीक्षा का प्रसंग है। जब 
भगवान ने दीक्षा छठी उस दिन 
श्रावण शुकक्‍्छा छठवीं थी; आज 
क्षपने यहाँ भो आरोप से श्रावण 
' झुकक्‍्छा छठवों हे भर भगवान ने 
आम्रवन में दीक्षा ली है। भग- 
बान ने कैसी दीक्षा छी वह अब 
कहा जाता है। 

श्री नेसिनाथ भगवान आत्सा 
के भानसहित स्वर्गों में से शिवा- 
हैबी माता की कुक्षि में आये थे। 
माता के पेट में सवानब मददिने रहे, 
रस समय भरी देह से पार आत्मा 
के बिव।नद स्वभाव का मान था। 
सम्यनदर्शंन और मति-भत-भवति 
यह तोन ह्ान तो भगवोन को 


पहके से ही थे। में ज्ञानानद आत्मा 
हूँ, अनंत ज्ञान-दर्शन-भानद और 
वीय॑ की शक्ति से परिपूर्ण हुँ--- 
दसा आत्मा का निर्विकल्प अनुभव 
हो वह सम्यर्वशोन हे । अक्षण्ड 
आन दमूर्ति आत्मा राग से ओर 
पर से भिन्न हे--इस की प्रतीति 
अनुभव के पश्चात्‌ दही मुनिदशा होती 
है। भगवान को ऐसा सम्यस्दृर्श न 
तो पहके से था हो, भोर ढछूग्न 
प्रसंग पर बेराग्य होने से आत्मा 
के अवछ स्थन पूर्वक ये अनित्य 
थआदि बारह भावनाये' भाने रो । 
बारद आाबनाये तो सबर-नि्जारा 
का कारण हैं; “झरीरादि अनित्य 
हू?...".इस प्रकार भांत्र पर के रूछ 
से अनित्य भावना यथार्थ नहीं होती, 
परन्तु नित्य एकरूप ऐसे चतम्य- 
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स्वभम।व के अवलम्बन से शरीरादि 
अनित्य पदार्थों की ओर का राग 
छूट जाने से सबख्यी अनित्य भावना 
होती है । “अनित्य भावना'”--ऐस्रा 
कहा जाता है. परन्तु वास्तव में 
बस में “अनित्य का अभवलम्बन 
नहीं है; परन्तु नित्य ऐसे धुब 
स्वभाव का अवलम्बन है। सम्य- 
ग्शन के बिना बारह भावनाये 
यथार्थ नहीं होतो। भगवान ने 
कैसी बारह भावनाये मायी थीं, 
उसकी अज्ञाकी को खबर नहीं हे । 
भगवान ने तो खम्यसदशंन सह 
बिदान द स्वमाव के अक्छम्बन से 
बारह भावनाये भाशी थीं। 


भ्ष्टो । मैं चिदानद्‌ मित्य हूँ, 
ओर रागादि क्षणिक अनित्य हैं, वे 
मेरे नित्य सथायो स्वरूप में स्थित 
रहनेबाके नहीं हे; शरीरादि का 
संयोग और राग बह कृत्रिम उपाधि 
ओर दु.खरूप है, मेरा ज्ञानानद 
स्व॒भांव तों अक्ृत्रिस नित्य आने दक द्‌ 
है--ऐसी भावना से शररीरादि को 
ओर का राग कम हो जाए उसका 


नाम भावना है। उसमें जो शुभ-, 
राग है; वद वास्तव में भांवना नहीं 


है; परन्तु खभाव के अवलम्बन से 
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जो बीतराग भाव हुआ है वही 
सच्ची भावना है, जोर वही सबर- 
निजोरा का कारण है--भगवान ने 
ऐसी भावना भायी थी। 


अज्ञानी जीगों दी दृष्टि बाह्य 
के प्रहण-त्याग पर है, परन्तु वास्तव 


' में पर पदार्थों का महण-त्याग आत्मा 


में कभी हे ही नहीं। आत्मा में 
“त्यागोपादानशुन्यत्व'' है, इसलिये 
वह पर वस्तु के अहृण-त्याग से 
त्रिकाल शून्य है। आत्माने वद्च को 
छोड़ा और बस्ररों को छोड़ने से 
मुनित्त हो गया--ऐसा अज्ञानी 
मानते हैं, परन्तु वे दोनों बाते' 
सिथ्या हैं। आत्मा वद्ध से तो त्रिकाल 
रहित है, आत्माने अपने में कभी 
बस्चों का ग्रहण किया ही नहीं, तब 
फिर आत्मा बदस्धों को छोड़े यह्‌ 
बात ही ऊहाँ रही; और वद्ध छूट- 
कर शरीर को निर्मधद्शा हुई; उम 
आधार से कहीं मुनित्व नदी है। 
हैं, मुनित्त के समय शरीर की 
बैसी दशा होती अवश्य है, परन्तु मुनि- 
त्व तो आत्म! के अवरूम्बन से अगट 
हुईं बीतरागी दशा में है। चेतन्य 
के अनुभव में छोन होने पर वीत- 
रुगी मुनिदशा प्रगट हुई भर राग 
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की तत्पक्ति हीं नहीं हुई वही “आत्मा 
ने गग को छोड़ा''--ऐसा व्यवहार 
से कहा जाता हे । वास्तब में गग उत्पन्न 
हुआ और उसे छोड़ा--ऐसा नहीं 
है। और गग छूटने पर राग के 
निमित्तरूप बखादि परियह भी सं 
छूट रथ, वहाँ आत्माने उस परि- 
अग्रह को छोड़ा-ऐसा कष्दना वह 
उपचार मात्र है वास्तव में उन 
बच्चादि की क्रिया का कर्ता नहीं है । 


भगवान तो अपने आन दकद 
स्वरूप में झूलते थे और सदन अतीन्द्रिय 
आन द्‌ रूपी अमृत का अनुभव करते 
थै। त्रकार के मुनियों की दशा 
, आत्मा के सहजानद में झूछती हुई 
होती है; देह पर वद्ध का थागा भी 
नहीं होता। अतर स्वरूप में झूलते 
झूछते राग सहज हो कम होजञाता 
है इसलिये वलश्लादि के ग्रहण की 
पृत्ति ही अंतर में नहीं उठती और 
बाह्य मे वस्तनादि का मदण नहीं होता । 
अभी जिसे ऐसी मुनिदशा का भान 
न हो उसे सम्यवृशन भी नहीं 
दोता, तव फिर बारह आावनाये' 
और मुनित्व तो कहाँ से होगा । 
देखो, यहा तो सम्यग्दष्टि की 
भावना की थात है। मैं असण्डान: 
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चैतन्य ज्योति हूँ, राग करा एक अदा 
भी भुझे दितरूप नहीं दै, देद्दादि 
कोई पदार्थ मुझे शरण रूप नहीं है; 
मेरा ध्रुव आत्मा ही मुझे शरण 
रूप है--ऐंसी अंतरदृष्टि पूर्व र 
आत्मा में विशेष छीनता होने से 
अस्थिरता का राग छूट जाए उसका 
नाम भावना है; ओर सह सबर है। 
“मैं त्रिकाली ज्ञायक तत्व हूँ, प्रमत्त- 
अभ्रमत्त ऐसे भेद भी मेरे त्रिक्ाली 
स्वरूप में नहीं हैं?--ऐसी दृष्टि 
प्रथम होना चाहिए, पत्चातू उस में 
लीनता से मुनिदशा प्रगट होती 
है। ऐसी मुनिदशा में झूठते हुए 
भगवान श्री कुदकु दाचाय देव समय 
सार की छठवीं गाथा में कहते हैं:- 
णवि होदि अप्पमत्तो, ण॒ पमत्तो 
जाणओो दुजो भाषों । 

एवं भर्णति सुर णाझो जो सो उ 

सो यैव ॥ 

अद्दो ! मेराआत्मा अगप्रमत या 
प्रमत्त पर्योय ज्ञितना नहीं है, मेरा 
आत्मा तो एक ज्ञायक भाव है; अप्रमत्त 
ओर ग्रमत्त ऐसे दो भेदों के विकल्प 
से मैं आत्मा को खण्डित नहीं 
करता, किन्तु अखण्ड क्ञायकमाव 
रूप से आत्मा का अनुभव करता 
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हूँ । देखो यह मुनिदशा! नेमिनाथ 
सगवान ने आज ऐसी मुनिदशा 
प्रगटी की। “मैं ज्ञायक चिदानद 
हूं”-ऐश्वी दृष्टि तो थी, फिर 
छसमें छीन ह|कर भगवान ने मुनि- 
दद्छ! प्रगट को । वह मुनिदक्षा कहीं 
बादर से प्रगट नहीं हुई है, परन्तु 
खतर में चिदानदपिण्ड आत्मा के 
अनुभव से वह दशा प्रगट हुई है । 
श्रहो ! उस मुनिदशा के आनंद की 
क्या बात |! धन्य है उस दशा को! 
घन्य यह अवसर ! 

श्री नेमिनाथ भगवान राजकुमार 
थे; भात्मा का भान था परन्तु अभी 
अस्थिरता का राग द्वोता था। राजुद 
को विवाहने के लिये जा रहे थे 
और बीच में पशुओं का थातंनाद 
सुनकर बेराग्य हुआ और अनित्य 
अशरणादि बारह भावषनाये भाकर 
भगवान ने दीक्षा छो; अस्थिरता 
का भी राग छोड़कर भगवान मुनि 
हुए। समस्त सीर्थ' कर भगवन्त 
बैराग्य होने पर बारह आबनाये' 
भाते हैं। पूर्व कार में शांतिनाथ 
आदि तीमो करों ने भी ऐसी भावना 
भा कर दीक्षा ली थी। इस समय 
महाविदेश क्षेत्र में सीम घर भग- 
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वान ब्रिराज रहे हैं, उन्होंने भी 
दीक्षा से पूर्वा यह बारह भावनाये' 
भायी थीं। ह्वानानद स्वरूप के 
अजवल बन से ही यह बारह भावनाये' 
यथार्थों होती हैं । ध्रव स्वरूप की 
दष्टि पूर्वक उस में छीनता द्वारा 


'अध्रव रागादि भाव छूट जाएँ उसका 


नाम सच्चो अनित्य भावना हे। 
बारदों भावनाओं में अवछबन तो 
एक आत्मा का द्वी हे । 

अद्दो ! भेरा चिदानद ध्रव 
आत्मा दही मुझे शरण है, इसके 
अतिरिक्त संयोग तो क्षणिक हैं ने 
कोई मुझे शरण रूप नहीं हैं; रागादि 
भाव भी मुझे शरण रूप नहों हैं; 
अपने आत्मरवरूप का आश्रय ले वही 
आधे शरणरूप हे ।--इस प्रकार 
अपने भुव स्वभाव के अवरबन से 
ही सच्ची अशरण भावना होती है। 
जिसे अतर में सेतन्य की शरण 
भासित हुई हो उसी को सच्ची 
श्रशरण भावना द्वोती है । शांतिनाथ 
कुथुनाथ ओर  अरहनाथ यह 
तीनों तोथ कर तो चक्रवर्ती थे, 
परन्तु अंतर में भान था कि इस 
छदद खण्ड के राजबभव में कोई 
भी हमें शरणभूत नहीं हे, अपने 
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चिदानद आत्मा के अतिरिक्त अन्य 
कोई हमें शरण नहीं है। दमारा 
ज्ञायकमूत्ति आत्मा ही हमें शरण 
रूप है | अंतर में आन दक द चैतन्य 
ध्योति भरी है, सिद्धस्थरूपी चैतन्य 
सामथ्य' हमारी आत्मशक्ति में मरा 
है बही हमें शरण है। सीम घर 
वर्तमान में विराज़ रहे हें--वे, 
ओर दूसरे अन'त तीर्थंकर ऐसी 
भावना भाकर मुनि हुए थे। शरण- 
भूत ऐसे चेतन्य का अबछ बन लेकर 
उस में लीन होने से बाह्य में 'यहू 
मुझे अनुकूछ ओर प्रतिकूछ'---ऐसा 
विकल्प दी नहीं घठता। कोई भो 
खयोग मुझे इष्ट अनिष्ट नहों है 
घेसा बीदरागी अभिआ्राय तो पहके 
से दी था, ओर तदुपरांत अब 
बेसन्य में छोनता दोने से ऐसी 
जीतरागी परिणति हो गई कि कोई 
भी अनुकूछ--अतिकूछ प्रसंग में 
राग-देंष ढो बुसि भी नहीं उठती। 
ऐसी मुनिदक्ा है । भगवान ने भाज 
ऐसी वक्चा प्रथट की | 

मुनिवशा में भगवान को सो 
आत्मा के सहज भागद को अो- 
किफ मस्ती थी। वैतन्य-समूह में 
से आनंद के-खोत बदते ये। लिख 
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प्रकार पर्वत में से शीतछ झरना 
बहता है, उसी प्रशार भगवान कें 
अर के चतन्य पर्वत में से आनंद 
के झरने बदते थे........परम शांत 
रस की धारा बहती थी........अपूर्य 
अमृत के फबत्चारे छूटते थे। जहो ! 
भगवान ने अन्तर में उतर कर 
आनंद के खागर में डुबकी लगाई । 
मुनिदशा में भ्रगवान को ऐसे 
आनंद का अनुभव था हि 
बड़े-बड़े इन्द्र भोर चक्रवर्तियों को 
उतना आनंद नहीं होता । इन्द्रादि 
जो ख्म्यग्दष्टि हैं उनके वैसे अती- 
न्द्रिय आन॒द का अंश दोता हे, 
परन्तु भुनिवष्षा जितना आन दे उनके 
नहों होता । मुनिदशा जेसे आनंद 
का नमूना दोता हे, परन्तु उतना 
आनंद नहीं होता। भझुनिके तो 
आनंद का अनुभव बहुत बढ़ गया 
है, वे तो आत्मानद सागर में मग्न 
हैं। अहो। उस आनन्द सागर में 
झूलने बाड़े स्तों को कया बात 
करे ! वे तो पंच्र परमेघ्दी पद में 
सम्सिक्षित हो गये हैं ओर फेवक्न- 
कान प्राप्य करने की वेयारी है । 


मेरे आत्मा के व्रिकाडी स्वभाव 
से एकत्व है ओर पर से प्रध्यक्तत्व 
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है--दस्प्रकार स्वभाव को भावना 
करके उसमें एकाम्मता द्वारा भगवान 
अन द का अनुभव करते थे । आत्मा 
आन द का पव॑त हे, उसमें अन्त- 
ढॉनता द्वारा ध्यानरूपी शल्र मारकर 
भगवान ने अतीन्द्रिय आनंद प्रगट 
किया। धचोथे गुणस्थानवाछे इन्द्रादि 
को मति-प्र॒त-अवधि तीन ज्ञान हों 
ओर पांचवे गुणस्थानवाला कोई 
खाधारण श्रावक हो, अरे ! तियच 
हो ओर बसे अवधिक्ञान भी न 
हो, तथापि इन्द्र के आनद की 
अपेक्षा उस पाँयवे गुणस्थानवाले 
तिय'च का आनद बहुत बढ़ गया 
है। ओर छटवे -सातवें गुणस्थानवाले 
मुनिको तो बहुत ही आनन्द बढ़ 
गया है, अंतर सें खूब छीनता द्वारा 
वे तो आनन्द के अनुभव में सग्न 
हैं; कहीं बाह्य सयोगों में से 
आनन्द नहीं आता, परन्तु आत्मा 
स्ूय' आनंद का सागर है, उसमें 
झुबकी लगाकर जितना एकाप्र हो 
खतता आनंद का अनुभव होता है। 
बाह्य सयोगों से आनंद मिलता हो, 
तब 'तो इन्द्रशी सबसे अधिक 
आनंद आये; परन्तु एसा नहीं है। 
भुनिर्या को नग्नावरथा में ज॑गछ में 
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रहने और सर्दी-गर्मी सहन करने 
का किंचित भी दुःख नहीं है। 
मुनि तो आत्मा के आनद में ऐसे 
छोन हैं कि बाह्ष संयोगों पर लक्ष 
ही नहीं जञाता; ओर छक्ष जाए तो 
वहाँ राम-देष नहीं होता। पहले 
अपनी स्वत त्र पर्योय की अशक्ति 
से रागद्वेष होते थे; अब मुनिद्शा 
में स्वभाव की एकाग्रता के पुरुषा्था 
से रागद्वेष नहीं इोते। 


ज्ञिसप्रकार नरियलछ के अंदर 
रहनेवाला सफेद मोठा गोला बहू 
बाहर को छाल ओर नरेली ओर 
छाछ छाल से प्रथक्‌ हे, उसीप्रकार 
भगवान अपने भिन्‍न चेतन्यतत्त्व को 
भावना करते थे कि--अद्दो ! मेरा 
आन दक द चेतन्य गोला इस शरीर- 
रूपी छाल से, कर्मा रूपी नरेलीसे 
ओर रागरूपी छाई से प्रथक्‌ है। 
इस प्रकार भिन्‍न चैतन्य की भावना 
आकर भगवान उसमें ऐसे लीन हो 
ज्ञाते कि--मैं देह में हूँ. अथवा 
मैं तीर्थ कर हूँ, भें मुनि हूँ और 
'केबलक्षान प्रगट कहूँ/---ऐसे कोई 
भी विकल्प नहीं रहते ये। आत्मा 
के जानद के अछुभष मे ऐसी 
छीनता हुए बिना किसी जीव को 
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मुनिदशा नहीं होती; ओर अतर में 
एसी 'मुनिदशा होने से बाह्य में 
शरीर पर वल्धारिका प्रदण नहीं ह्वोता । 
अगर में तो राग-द्वेंप रहित मावनिप्र - 
थता ओर बाह्य में वल्चादि परिप्रह 
रहित द्वव्यनिर्ध'थता --हसप्रकार 
भावसे ओर द्रव्थसे निम्नेंथ दशा 
हुए बिना किसी जीबर को तीनकाछ 
में मुनित्व नदी होता ओर मुनिदशा 
के बिना केवलज्लानया मुक्ति नहीं 
होती । 


भगवान को खबर थी कि में 
इसी भव में केवलक्ञान प्रगट करके 
तीर्थ कर होनेवाला हूँ, में इसी भव 
में घ्रिद्ध होनेवाला चरमशरीरी हूँ, 
परन्तु चारित्रदशा के बिना केवछ- 
ज्ञान नहीं होता । में अब मुनि 
होकर वीतरागों चारित्र ओर केबल- 
क्षान प्रगट करना चादता हूँ । वेराग्य 
होने पर भगवान ऐसी भावनाये' भाते 
थे। भेरा आत्मा पवित्र क्ञायक 
स्वरूप है; रागादि भाष तो मलिन 
हैं भोर देद अशुचिमय है।--ऐसी 
अशुि भावना में शरीरादि के प्रति 
द्वेष भाव नहीं है; परन्तु चेतन्य के 
पविश्न स्वभाव के साथ मिलान कर 
शरीरादि को अशझ्ुवि कहा है। जहा 
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चैतन्य स्वभाव में छीनता हुई वह 
शरीर के प्रति किचित्‌ ग्हानिं नहीं 
है;-इस का नाम सच्ची अंशुचि 
भावना है। पर द्रव्य के प्रति ग्हानि « 
का आाव आये तो बह द्वेष हे ।- 

मुनि होने से पृत्र॑ सी “मैं 
अनत गुणों का धाम चिदानद 
पत्रित्र हूँ?--ऐसी आतत्मरृष्टि पूर्वक 
भगवान कभी-कभी निविंकल्प अजु- 
भव करते थे । उस समय अस्थिरता 
का राग था, अब बुनि होने के 
पद्चात्‌ तो भगवान को अस्थिरता 
का राग भी छूट गया, और बार- 
म्वार आत्मा में छोन होकर निर्षि- 
करुप आन द्‌ का अनुभव करने लगे। 
मुनिवशा में भगवान को बन के 
कष्ट नहीं थे। परन्तु भगवान तों 
आत्मा के आन द्‌ में झूलते थे | अद्दी ! 
वीतरागी चारित्रदक्षा में मुनिबरों को 
कष्ट नहीं है, परन्तु परम आन द दे । 
बाह्म में कष्ट सहन करने को अज्ञानी 
छोग खबर ओर तप मानते हैं 
परन्तु छाबर ओर तप तो अंधर 
की बीतरागी दशा में हे, उसे वे 
नहीं जानते । भगवान ने तो स्वरूप 
के आन द में झूलते शूछते भात्मा में 
से ही सबर और ठप प्रगट किये 
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थे। देखो, यह भगवान की दोक्षा ! 
दीक्षाकल्याणक कहो अथवा तप- 
कल्याणक कहो; मोश्षमाग कहो अथवा 
सुनिदिशा कहो; सम्यग्द्श न-ज्ञान- 
चारित्र को एकता या बीतरागता 
कहो--बैसी दशा आज भगवान ने 
अपने आत्मा में से प्रगट की है, 
उद्लीका यह महोरव्वत्र हे । 

अरही ! परमानन्दमय सिद्ध दशा 
कारण रूप ऐसे चारित्र ओर तप 
भी सुखदासी हूँ । परन्तु अज्ञानी 
सस आरित्र ओर तप को दुःखरूप 
कृष्टदायकू मानकर ठसका अख- 
दर करते हैं। चारित्रबत मुनिराज 
को देखकर जिसे करुणा से ऐसा 
विचार आये कि “भरे रे! बेचारे 
इल सुनिको कितना दुख हे !”-तो 
यह जीव मिथ्याट्रष्टि है; उसे 
मुनि की अतरग दशा का भान 
नहीं है। अरे ! चारित्र तो आनद- 
दायक है, घारित्र और तप में 
मुनियों को किंचित्‌ भी कष्ट नहीं 
है; सनि तो आत्मा के आनद में 
झूछते हैं....अतर के उपशम रस 
सागर में आत्मा शूछता है--पऐसी 
चारित्रदशा है ओर तप में चँतन्य 


का प्रतपन है | प्रतिक्षण चेतन्य की 
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शुद्धता ओर आनद में वृद्धि दोती 
जाए संसका नाम तप है । जिस- 
प्रकार गेरू के रंग से सुधर्ण में 
झलक आ जाती है उसी प्रकार 
भतर में एकाग्रता रूपी रंग से 
चैतन्य का प्रतपन होना, शोमित होना- 
रुप्ता होना उस का नाम तप है, 
उसमें चेतन्य के आनंद की झलक 
है। उस आतनद के अनुभव में 
एकाप्र होने से याहा आद्वार की वृत्ति 
छूट जाती है । अंतर की आनंद दा 
के बिना बाह्य में आद्वारादि का त्याग 
करे बह कहीं सजया तप नहीं है! 
आत्मा के भान बिना बाह्य में शरीर 
की नम्नदशा अनतबार की, ओर 
शाहारको छोड़कर उपवास किए। 
परन्तु वह चारित्र था मुनित्व नहीं 
है। भगवानने जो नग्नवृशा धारण की 
बह तो अर में आन द के अनुभव 
सद्ित थी। सुनित्व हो बहू शरार की 
नग्नदशा हो होती है, परन्तु सुनित्व 
कहीं शरीरादि को दशा में नहीं 
रहता, मुनित्व तो आत्मा को अंतर 
दशा में हैं। पचमहात्रत के झुभ 
विकल्प में भी वाश्तब में चारिन्न 
नहीं है; आत्मा फा चारिप्र प्रथक्‌ 
वस्तु हे, राग प्रथकू वस्तु हे ओर 
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शरोर की विगम्बरद्शा प्रथकृवरतु 
है,-तीनों भिन्‍न-भिन्‍न हैं; किसी 
के कारण कोई नहीं है। “मैं बल्- 
त्याग ऋरके मुनि हो जाऊँ; में पच- 
महद्दाब्नत का पालन करूँ?--एसे झुभ 
विकरप में से कहीं भगवान की 
मुनिदशा नहों आयी थी; भगवानने 
तो अतरस्वभाव में डुवकी छगाकर 
उसमें से मुनिदशा प्रगट की है । 
देखो, यह भगवान को मुनिदशा ! 
अरे जीव ' एकवार तो इस सुनि- 
दृशा का स्वरूप समुन....लक्ष में ले ! 


अहा ! आज्ञ तो नेमिनताथमग- 
वान के बेराग्य का प्रसंग देखकर 
ओर राजुछ की वराग्य भावना घुन- 
कर आँछों में आँसू आजाते थे.... 
आज तो भगवान के बेराग्य का 
अदभुत दृश्य नेत्रों के सामने से 
नद्दी हटता ! एसा लगता है मानो 
भगवान सक्षात्‌ दीक्षा छे रहे द्वों ! 
इस सरराष्ट्र में ही गिरनार के 
सहस्र/प्रवन में भगवानने दो दीक्षा 
डो थी उसकी यहाँ स्थापना की जा 
रही है....देखो, यहाँ सहस्राम्रवन में 
भगवान दीक्षा छे रहे हैं! ऐसा 
छग रहा है भानो भगवान साक्षात्‌ 
पघारे हों ! (गुरुदेव के इन उद्गारों 
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का इजारों श्रोताओं ने अत्यन्त हर्ष - 
पूर्वक तांछियें से स्वागत किया था ।) 
अहो ! यह बन भो प्राकृतिक सह- 
सावन जैसा मालूम द्वोवा है 
गिरनार का संदृश्ताबन तो यहाँ से 
४०--७५० कोस दूर है. परन्तु यहाँ 
तो दूर को भी निकट छा दिया है । 
भगवानने तो रगभग ८५००० हजार 
वर्ष पूर्व दीक्षा छो थी; परन्तु रुचि 
के बल से काल का अन्तर निका- 
लकर भक्त कहते हैं. कि भगवान 
इसोसमय इस आम्रत्रन में दीक्षा 
ले रहे हैं; जैसा दीक्षा का प्रसंग 
८५००० हजार वर्ष पहले गिरनार 
के आम्रवन में हुआ था, बसा द्वी 
इससमय यहाँ हो रहा है । हमारे 
इस आम्रवन में हमारे सामने हो 
भगवान दीक्षा छे रहे हैं.... 

अट्टी ! आज भेमिनाथभगवान 
भाव से ओर द्रव्य से दिगम्बर 
हुए....धन्‍्य है वह दृशा ! धन्य है 
बह घड़ी ! निम्म थ होने के पश्चात्‌ 
भगवान आत्मध्यान में छीन हुए, 
ओर तुरन्त ही पहले खातवाँ अप्र- 
मत्त गुणस्थान प्रगट हुआ। मुनि 
दशा की त्रिकालू ऐसी हो स्थिति है 
कि प्रथम आत्मध्यान में सातवाँ 
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शुणस्थान प्रगट होता है और पश्चात्‌ 
विक्ल्प्‌ उठने पर छठवाँ गुणस्थान 
आता है। मुनि आन दक द आत्मा 
में, शूछते हैं; उनके त्तोन प्रकार की 
कषायों का तो नाश हो गया है, 
मात्र क्त्यन्त मंद सज्यछन कषाय 
शेष रही है, इसलिये बल्लादि प्रदण 
की, रक्षण की इच्छारूप तीन्र कषाय- 
भाव उनके द्ोता हो नहीं; सुनियों 
की दशा त्रिकाल दिगम्बर ही होती 
है । अनादि जैनशासन में मुनियों 
की ऐसी द्वी सहजद्या होती हे । 
मन-वचन-काय से करना, कराना 
और अनुमोदन करना--इसप्रकार 
जवों प्रकार से परिभइ छूट जाता 
है; पश्चात ही मुनिदक्षा होती हे । 
यदि अंतर म्रें परिप्रदद की शल्य 
पड़ी हो तो मुनिदका नहीं होती। 


छोग तो अप्मा को भूछकर 
बाह्य में वीक्षा मान बैठे हैं, परन्तु 
दीक्षा, तो आत्मशिक्षापूर्व क . होती 
है.। दीक्षा भ्रोर परिष्नद में, छुनिय्ों 
को; केष्द नहीं; है, परन्तु, आत्मा, कु 
अपूर्व, क्षांति दे ।म्तिकूल, प्रस यू, दो 
आओ घसमें कष्ट: भाद्धम हो---उम्रका 
'ज्ाम,. परित्रद नहीं है, कष्द का भाव 
तो द्वेष हे--पाप है | चाहे जेसे 
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अख ग पर राय-द्वेष का भाव न है 
ओर चैतन्य में छीनता बनी रहे 
उम्रक नाम परिषद है | ऐसा परि- 
षहमाग॑ अच्यवनपने का और 
निर्जरा का कारण है। बाह्य में 
परिषद के चाह्दे जैसे निमित्तों के 
समय आत्मा की पर्याय में द्शन- 
ज्ञान-चारित्र से अच्युतपना “हे और 
शुद्धता को पृद्धि हो उसका नाभ 
परिषद है। कहाँ मुनिवरों का ऐसा 
परिषद ! ओर कहाँ अज्ञानियों का 
साना हुआ परिषह ! प्रतिकूछ प योग 
आ जाये' ओर रागद्वेष की वृ/त्त हा 
वह कहीं परिषह नहों हे, परन्तु 
उस समय आत्मा को पीत्तरागी शांति 
से च्युत न दोने का नाम' परिषह्‌ 
है। अहो! दश न-ज्लञान-चारित्र के 
बीतरागी आनंद में झूछता हुआ 
मुनिमार्ग है, उस आन'द के अनु- 
भव से च्युत-न होना वह परिषह्‌ 
है। परिषह में मुनियों को दुःख 
नहीं दे परन्तु आनद है। 


, दैखो, यद-बात चौदृद जझाण्ड मेँ 
सर्वझ परमात्मा द्वारा रजिस्टड हो 


गई हे ! अनंत तीर्थ कर यहो मार्ग 


ढेकर मर॒क्ि क्रो ,प्राप्त हुए. हैं, ओर 
ऐसा ही भार्गों जगत को बतला 
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सये हैं। इसलमय महाविये् से 
दस दी भाग घोकपनद चक रहा हे । 
खब्ी दिंगमवर सत यह हक ही 
मार्ग कतडा गए हें । कुबहुम्दा- 
चार्य रेज, समन्तभद्षावायरेव, पा्त- 
नंग्दि झुल्ितज जधवा धरकशेमाचा- 
यदेव--हत्मदि किन्ही भी मुनि को 
छा, उन सवको यह हक हो जरा 
कछो आ रहो है। तीथ कर और 
संत--पमु््यों ने जो बात कही है 
वही यहाँ ऋष्टी का रही हे । मुक्ति 
प्राप्त करना हो तो जगत को यह 
बात सानना क्ष पड़ेगी; इसके अति- 
रिक्त अन्य किसो मार्गों से स्रीन- 
का गे किसी की मुक्ति जहों 
छोली । 


भेमिनेथ भ्रतवाल को अवधि- 
कान था और उन्हें खबर थी कि 
“इसी शव में तेरे अनादिं संसार 
का अन्त होया है ओर अब बेरों 
खादि-अनत सिद्धकशा का प्रारम्भ 
दोना हे; शव मुशे जया मब घारण 
जहीं करता है) अह शईसम आब- 
कार हे ।” इस्प्रकार अगवांन को 
वेकम्य हुणा जोर दीक्षा प्रश्ण को | 
अदो ! कीच कर के केशस्य सी कंयों 
बाई कहें ! कितग्य होने के पाओाश 
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दे श्वसार से नहों रुते। आज 
अराज्ान के. प्रेशामभ्य को आदुदुब. 
प्रसंग हे । बैंसग्य झोेसे दी भगवान 
के द्ीक्ष ठेकर बन में कके समे3. 
समान गिरकर के जाश्षकन से ' 
गये, यह सो सं्मेभ का कबक है; 
बास्वकमें अक़र के भेवन्यवन में 
-- जहाँ जरूय ज्ञान ओर आन क- 
रूपी आमों की फसल काली है. 
ऐसे आम्रवन में--भगवान विलीज 
हो ग्रये....सगवालन अन्तर की चत- 
न्यमुफा में प्रद्केक्ष किया....अन में 
विचरते काले भगसान फो दुख नहों 
था परन्तु आया के असनद को 
मंत्रेज थी; अन्तद में ऋ्मंति सती पासाने' 
ब्रढ़ढ़ी <ी। अक्मान्तों को शो अस- 
काल के इश्च आनद्‌ की कल्पना भी 
कहाँ आ ख़करूती है १ 


समस्ते तीथ कर लमेंगेषन्तों को 
दौक्षा के पश्चात्‌ आत्मध्यीन की 
अपूर्थ अधति में सातवाँ अप्रफ़्त 
गुणध्थाम और मलेःप्यौय श्ञान 
प्रगर्ट होता है; ओर सोथ करों की 
क्षपकरश्नणी की होतीं है, उनकें 
संस्तकी ओर अहेधी चुशस्वीन अने- 
कंबोर आतान्‍्मीत्ता रेहेसा है, परन्तु 
उपरांत भेणी नहीं दोती-+लीजी 
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क्षप्रक श्रेणी ही होती है। अद्दो ! 
छठपे -सातवे गुणस्थान में मुनि 
आत्मा के सहझानद में शूछते हैं। 
बढते-फिरते ओर आद्वार छेते समय 
भी बारस्वार निर्विकल्प अप्रमतदशा 
हो जाती है; हाथ में आद्वार का 
आल हो और मुनि तो निर्विकल्प 
होऋर अतर में चेतन्यपिण्ड का 
स्थाद छेते हूँ। प्रमाद दशा में मुनि 
दीघे काल तह नहीं रहते । मुनि्यों 
को इतनी आत्मजायृति बढ़ जाती 
है कि निद्रा उड़ जाती है, एक- 
साथ अधिक कालतक निद्रा नहीं 
होती; निद्रा का कार अत्यल्प हे, 
पूरे एक घन्‍्टे भी निद्रा नहीं द्ोती, 
क्योंकि छठये गुणरथान का 'काछू 
अरप है | निद्रा कम है इसलिये 
कोई कष्ट नहीं है, परन्तु अतर 
में आत्मजागृति का अपूर्व आनंद 
हे। अरे! अल्पकार निद्रा हो 
उस समय भी क्षभी ज्ञायकदृष्टि 
को मुख्यता नहीं हटती, और इ्स- 
समय भी छठवे गुणस्थान जितनो 
आत्मजायूति बतंती है । 


जिसे द्वब्य-सुण-पर्याय को स्वत बता 
का भान हो ओर आत्मा में काफी 
एकाग्रता वर्तती हो उसीको बुनि- 


आत्मधर्मो : ११५ 


दृशा दोती है । जिसे धठय-गुण-पर्योग 
की स्व॒तत्रता फी खबर न हो, ओर 
ऐसा मानता हो कि कर्सा के उदय 
से ब्रिकार होता है, उसे तो मुनि- 
दशा की गंघ भी कहाँ से द्वोगो ! 
सम्यन्दशंन दोने के पत्मात्‌ भो 
मुनिदशा के छिये महान पुरुषाथो 
की आवश्यकता है । वस्तरत्याग अथवां 
स्वस्थ शरीर--किन्हीं बाह्य कारणों 
के कारण मुनिदरशा नहीं होती, परन्तु 
आत्मा स्त्रय॑ क॒तों होकर मुनि- 
दशा प्रगट करता है; मुनिदशा के 
छहों कारकों रूप आत्मा स्व परि- 
णमित श्ोता है । सम्यसश न, 
सम्यसज्ञान ओर सम्यग्चा रित्र --यह 
तीनों जब आत्मा अपने पुरुषार्था 
से करता है तत्र द्वोते हैं, भात्मा 
के अन्तमुख पुरुषार्थ के बिना वे 
नहीं होजाते । चेतन्यरवभाव में अन्त- 
मुख होन से राग दूर दो जाता 
हूं, राग को दूर करने ह्यि 
कोई भिन्न पुरुषार्थ नहीं करना 
पड़ता । प्रथम ज्ञायकस्वभाव का दृष्टि 
करने से अपूर्वा खम्यरदशंन दोता 
है; उसके कर्ता रूप से णाव््म। ही 
परिणमित द्वोता है; सम्यद्शन के 
पश्चात्‌ बारह भावनाओं रूपी बीव- 


कार्तिक : २४८१ 


शगी परिणति तथा मुनिवृशा होती 
: है, यह भी आत्मा स्वयं अपनी 
कद त्वशकि से ही करता है; उस- 
सास अवस्था के रहों कारकों रूप 
आत्मा स्वय परिणमित होता है । 
भगवान का आत्मा स्वयं छट्द कारकों 
रूप होकर आज़ बवीतरागी मुनिदशा 
रूप परिणमित हुआ । मुनिदशा में 


४ २१ : 


आर ह्वान सहित आत्मा के आन द 
में झूलते-झूलते कुछ काछ व्यतीत 
होने पर भवयान ने सर्वाधा जत- 
मुख शुक्लध्यान की अखडउन्अप्र- 

तिपात श्रेणी छगायी और पू्णो ज्ञान, 
प्रगट किया । 

““हसप्रकार आज भगवान की 
दीक्षा का मदार्मागछिक दिवस है। 


है 


क्या निमित्त के बिना कार्य होता हे ! 
“ऐसी दलील का स्पष्टीकरण 


ने कार काये और निमित्त-- 
यह दोनों स्वतंत्र हैं।--ऐसी स्वतंत्रता 
की थात चल रही हो, उस समय 
निम्मिसाधीन दृष्टियाले जीव कहते हैं 
पैक क्या निमित्त के बिना कार्य होता 
है $ 

इस सम्बम्ध में राजिचर्चा में को 
गई स्पण्टता निम्नामुसार है-- 


(१) भथम शो जब यहाँ निमित्त 
का काल है उसी समय सामनेबाले 
नैमिसिक पदाथ में भी उसको अवस्था 
होती ही है। निमित्त के काला के 
समय क्या नेसित्तिक का का नहीं 


है ? प्रतिसमय जगत के सभी पदार्थों 
में नेमिशिक पर्याय हो दी रही है; 
इसलिये “निमित्त बिना नहीं हो सकता! 
“यह प्रश्न ही उसमें नहीं रहता । 
ऐसा एक भी समय खाज्ली नहीं है कि 
जगत के पदार्थों में अपनी-अपनी नैमि- 
सिकपर्भाय न होती हो। 

(२) यहाँ नेमिशिक झवस्था होना 
हो और सामने निम्शि म हो--पेसा 
सो कभी होता ही नहों। जब नेसमि- 
सिक कार्य होता है तब निमिसपने की 
थोग्यतावाले पदार्थ जगत में होते ही 
हैं। निमिस किस समय नहीं दे 


(३) “यह निमित्त है'--ऐसा जो 


£ बैशर : 


कहा जाता है वहां डेपा सूचित करता 
है कि उसके सक्षय खमने नेशमिशिक 
कही का खरस्तिल है। बदि भेमिखिक 
ऊन है; को पृफमस्तु को छसका किप्सिस 
कहा जज्ा दे। वेमिशिक काने. हुए 
बिना तो परवस्तु को निमित्त भी नहीं 
कहा जाता; क्‍योंकि नेमितिक के बिना 
निमिस्त किसका? इसलिये “निमिस! 
ही तब कहलाया कि जब नेमित्तिक 
कार्य है। नेमित्तिक काये होने से पु: 
दूसरी वस्तु को निमित्त कहा ही नहोंहं 
जाता; और जब निमित्त कहा जाता है 
वब ही. यहाँ नेमित्तिककार्य विद्यमान दे, 
इसलिये “'दिलिफत के विदा तहीं को 
सकता!ः--हुस बात को भ्रवकाश ही 
नहीं रहता । 
& कट | 

& जभत के प्रत्येक पदाभ॑ में प्रति- 
खमय धहापनी नेमिक्तिक पर्याव हो ही 
रखी है। 

& नेमिश्तिक फ्याय के समय 
लामने मिमिततदीता ही दे। 

€ जथ यहाँ. निमिष्त को परथोग 
होने का समय है तब सामनेबासी वस्तु 
के भी श्राक्ती नेमिशिक पर्याय होने का 


बरस्फ्ध्मं ? ११५ 


सबय है। 

& मैमित्तिस कार्य हुए किका दूसरी 
कहलतु को निरमित्त नहीं कदर जात्त । 

# नेजिफिक काम हुचर हे. करती 
परवस्तु को विमित्त कहा जस्ता है ॥४-- 


इसभकार नेमित्तिक काये की और 
निमित्त को स्वतंत्रता हैं। 


यह बात ध्यान में रखना चाहिये 
कि शात्रों में जहाँ ऐसी दक्कील की 
जाती है कि--'निमित्त के बिना कार्य 
नहीं होता;' वहाँ वह उस जोव को 
डजित निरमित्त का ज्ञान समकाने के 
लिये है, जो छुद्द द्वव्यों को मानता ही 
नहीं-भारकः के सिवा परवस्तु का 
अस्तित्व ही स्वीकार नहीं करता। वह 


' शृकलिका निरचाल का अध्वित्व सिद्ध करने 


के किये है। फिन्तु जो जगव में छुह 
द्रब्यो को स्वोकार करते हैं; बेमिततिक 
झौर परनिमित्त दोनों का अस्तित्व 
स्वीकार करते हैँ, स्वतंत्रता मानने हैं, 
डनके सामने भरी यह दुलोल करना 
कि--'क्या निम्ित्त के बिना काम दोक 
है?! तो वह ता मात्र निमित्ताधोन दृष्डि 
का आग्रह है; थ्रतः उन्हें स्वतंत्रता कौ 
बात नहीं रुचती । 


महान तत्त्ताथे-शास्तर 
द्िन्दी भाषा में: छपकर तेयार दे! गया है 


मोक्षशास्त्र (सत्रजी) 


जिममें सर्वज्ञ वीवराग कथित तस्त्रार्थों का निरूपण सुगम और 
स्पष्ठ शडी में किया गया दे ओर जिश्ञासुओं को समझने के ढिये 
बिस्तृत प्रशोसर नयप्रमाण से सुसगत शाख्राधार सददित दिये गये हैं । 


नक्तप्रेप्रियों को यह ग्रन्थ पढ़ने योग्य है। अतः इसका मूल्य 
छागनमूल्प से भी २) रु, कम रखा गया हे । 
पृष्ठ स ख्या-- करीब ९०० 
मूल्य पांच रुपया, पोम्टेज अलग 
हम आप्ििस्यान ३०:७० 
श्री जेन स्ताध्याय मन्दिर टृस्ट 
सोनम... (६ सौराष्ट्र ) 
#% ही '&- सी ७! ७ज* )आऔं २: सी रू: क:॑ ७: ६ “६७४ &:£ ३०७ ५:७० रच या 


दसलक्षणधर्य के प्रवचन सहित:-- 


रे 
आत्मधर्म की फाईल 
आत्मप्र्म की पांचवे वर्षा की फाईछ, जिसमें दसलक्षण धर्मा के 
पवधन भो समाविष्ट हैं, उसका मूल्य ३-१९-० के बवके में सिफ़ 
२०१२-०८ रखा गय हे। (पोस्टेअ अछम) 
। प्राध्तिस्थाव ] 
श्री जैन स्वाध्याय मंदिर टूम्ट सोनगढ़ (सौराष्ट्र ) 
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४. सहृगुरुदेव श्री कानजी स्वामी के हू प्रगचनों 
का अपूर्त लाभ लेने के लिये निम्नोक्त पृप्तकों फा-- 


अवश्य स्वाध्याय .करें 



















चन भाग आत्मधर्म : फाइलें । .._ 
ले के के हे ह १८२०३ ५:६-फदर्व | प्रत्येक का ३॥॥) 
का |. भंग ३. ४॥) कुछ फाइलों का मूल्य २०) द्वोता 
समयसार (हिन्दी) है, क्रैकिन एशसाथ लेनेपर ४७॥|) 
(पूछ सस्कृव टीका सहित) ६०)मूल में भूछ ॥॥) 
प्रवचमसार (हिन्दी) तुक्ति का मांग ॥%-) 
अनुभव प्रकाश ॥) 


| ) 
(मूछ संस्कृत टीका सहित) ५ 'अषटपाइड़ ४) 


आत्मावछोकन *'विद्विकास १») 
मोक्षमार्र-प्रकाशक की हिणे १०) इसलरक्षणधर्म ॥॥) 
द्वादशानुप्रेक्षा २) जैन बालपोथी ) 
अध्यात्मपाठसंभद ७५॥)! 'छवु जैनसिद्धान्त प्रवेशिका” ।॥)॥ 
समयसार पद्मानुवाद ॥नम्यकूरश न ) 
निमित्तनर्मित्तिक संबंध क्य। है ! ८)॥ग्तोश्रत्यी ।&£) 
'आत्मर्म मात्तिक वार्षिक मूल्य ३)|भेदविज्ञानसार २) 

(ढाकव्यय अतिरिक्त |। चसेरु पूजन ॥॥) 


मिलने का पता-- 
भी जैन स्याष्याय मन्दिर टूस्ट 
, सीनगढ़ ( सोौराष्टू ) 


सदकलकमकन कमल. 


मुहुझ : जसतारास माणेकुच द सवाणी, अनेकान्त मुद्रणाक्य, बर्फ शिशानंगर, 
प्रकाशक : भी जैन स्वाध्याय मन्दित टुस्ट के छिये समनादांस साणेक्रद रबराणी, 


] 





अआाल्ा0एक 


म्गसिर-पैद २४८१ # वर्ष दसवा # अंरू ८--९ 








भेंप[ 4 के: 
« गमजी माणेदचद दोजों बकील 


्ज््न््य्य्म्स्स्म्प्थ्य्न्य्ल्श्््य्ल््य्य्ल्््ल्ल्स्च्््न्च्चस्स्भनम्न््न््स््ससिस्ट््स््ख्ट्श्ध्च्स्ध्प्म्चस्स्सिः 


। म॒क्ति का पहला मोपान 


। अन्तर के विदानन्द स्वनाव को पटिचामकर शममम पुकाग्रता से 








बाग दूर करके जिल्‍्द्ोने संदेक्षता प्रगाश की उन सवनज्ञ परमाप्मा की 
दिव्य जनि ते ऐसा हंादेश छाया कि -अरे छऋामा! तूने अपने 


में परिवर्ण जात और छानमनद रबभात से प्रारपणों है, उसे पहिश्ाल- 


ज्स्ख्स्स्थ्मा ५#-+-- 


। ५ 
| मस्त स्थसाय की और ६० उन्मुखता नहों की; नेरा श्राप्स! एक समय 
|. कढ उसडी प्रतोति कर | ब्ंतराध्म। में एुशाय होने से राग दूर हा । 

ज्ञाता है. शोर सवजता अगठ हो जाती है; इसलिये राग बहा तेरा 
पब्चा स्वरूय नहीं दें क्िसु यूग जाव यह तेरा स्वस्थर है ।-इस 
प्रकार रास से सिन्न चानस्वरच्प शापम्म। का निखय फरना यंद सूसि 


के डयाम का पदहदा स्तोपान दे। 


य्ल्श्य््प्सस्क्स्ल््स्कज्८ 





7“ फानम 
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वाशिक मुत्य [१ १६-१ 3] ण्कू अक 
तीन रुपया 


चार भ्राया 








ज्ैनस्वाध्याय मन्दिर .. मोनगढ़ सोगप्दु 





पक पपे पक 85:३8 १: 


चैतन्य की साधना 


झब्तर की वेसस्य-वश्तु क्पूव सूच्म हे। 

“नवाह शाग के विकास था कपाय की मंदता से दृष्टि में नहीं था 
सती । 

--मैं श्रमककर दूसरों को खुनाऊँ--ऐसी जिसकी भावना दै उले 
धारमाध का जरू नहीं है। | 

“-यह तो उसकी समझ में भरा सकता है ओ आस्मार्थी होकर स्वर 
झहापया हित करना चाहता हो। 

“-क्षाय का विकास झलग वस्तु है झोर अंतररष्टि का परिणमन बह 
कोई अरूण पस्तु है 

-+सैतस्य-पस्तु को किसी अन्य का सम्बन्ध है ही नहीं; तब फिर 
जो पर को समझाने को बुद्धि से सभक्ना चाहता है उसके भ्रभो पर के 
सम्बन्ध की रुचि का जोर है; भझसंगी चैतस्पत्त्व की सब्यी शचि नहीं है । 

---चेतस्व सत्ता का अस्तित्व पर के था पुरव-पाप के कारण नहीं है, 
किल्तु पर के और राग के संबंस्ध रहित चेतस्य ससा स्वयं स्वभाव ले ही 
है। ऐलो वतंमाय प्रदर्शित चैदस्म सत्ता को झंतर इंष्टि सें पकहना ही 
अनादि के मिथ्यात्य का नाश करके श्रपू्ं सम्मकत्य होने की रीति है। 


ग्रेटर िताओरिदान पफितकितफितफितक तक पिता फिर 


5 आत्मघम 
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धम्वर्डक दिव्यध्वनि ओर उसके 
यथार्थ श्रोता 


[ केबलक्षान-कल्ग्रणक संग का अ्बचन | 


भगवान को शुद्धनय के अवलम्वन 9 बत्न से केवल्लजान होते पर 
भावमोछ हुआ. ..उनको कही हुई शुद्धभथ के अवल्म्बत को वात जो 
समझ ले उसे वर्तमान में दष्टि-अपेक्षा से सोक्त हो गया है और प्रल्प 
काल में सावमोक्त हों जाएगा ।--हसप्रकार सगवान की वाणी हा यधराथ 
क्षौत्ा स्वर्य भी अल्पकाल में भगवान हो जता दे ..... 


न ०नन-पन-नभननम-. >%+>ब 


नस्ल 


[ सोनगढ में सानस्तेभ-अ्रतिहा-महोत्सव के समय में श्री नेसिनाय भग- 
यान के केवलशान-प्रस्ंगपर अगवान की दिव्यध्यनिरूप पूज्य स्वासीजी का 
प्रबधन : वीर संवत २४७६, चैन्न शुक्खा ६] 
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देखो, अभी यहाँ नेमिनाथ भग- 
वान को केवक्षशान हुआ ! 

किस प्रकार हुआ (अपने भूतार्थ 
स्वभाव का संपूर्ण आाञअय केंने से 
केवलशान हुआ । भगवान को केवल- 
ज्ञान होने पर इस्मों ने भाकर केवल - 
श्ञाग- कल्यायाक का संहोत्सव मनाया 
और दिव्य समवशरण की रचना की; 
डस 'समक्शरण हें भग्रवान के सर्वाश 
से व्ज्यप्यति खिंते और साथ शोठाज्न 


अपनी-अपनी भाथा में अपनी योग्यता- 
बुखार समझके। भगवान को दिव्यध्यति 
में ऐसा आया कि--है जीवो आत्मा 
खिकाल केवलजञान शक्ति से परिपूछ है; 
प्रस्येक्ष आत्मा एक समय में केवलशान 
प्राप्त कश्से कौ शक्तिवाला दै। उस 
शक्ति का विश्वास करके उसमें अन्त- 
सु सता से ही सम्यग्द्शन और केंव- 
शान होता है। हमने इसी पिधि है 
केकशशानम प्रपत किया हे और तुम्हें मो 


: श्र८ : 


केवल्कज्ञाम भ्राप्त करने के लिये ही 
विधि है। 

अगवान का डपदेश धरमंबुंदि का 
ही निमित्त है। प्वंकाल में साधकदशा 
में धमेशुदि, के विकल्प से वाणी के 
रजकण मेंघे; यह घमंवृद्धि के भाव से 
बेंधी हुईं वाणी दूसरे जीवों को भी 
धमंशृद्धि का ही निमिस है। आत्मा 
का पर्णस्वसाव बताकर उसका आश्रय 
करना ही भगवान की वाणी बतलाती 
है। भगवान की वाणी में पराश्षय 
भावों का भी ज्ञान कराया है, परस्तु 
ये पराक्षय भाव छुद्ाने के ल्विये उगका 
ज्ञान कराया है। ओर ग्यारह गृण- 
स्थान से जीव गिर जाता दे भौर 
कोई जीव अनन्त संसार में भटकता 
है ऐसा भगवान की वाणी में 
आया -उसमें भी परोश्सुख करने का 
आशय नहीं है परंतु धमंबुद्धि का ही 
आशय दे। जो जीव परोन्‍्मुखूता का 
भाशव निकालते हैं वे जीव वास्सव में 
अगवान की जाणी को गहीं समझे 
हैं। जगत में अमंत संसारी जीव हैं 
और अश्रमब्य जोब भी हैं,-.परंतु बह 
बात अपने लिये नहीं है, यह तो 
जगत के ऐसे परजोचां का ज्ञान करने 
के लिये है। जिसे भनंत संसारीपने 
की था अभष्यपने की शंका दे वह 
जीव भगवान को बाणी श्रवण करने 
के सिये क्पात्र है। सगवान को बारी 
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में टला आये कि - यह जीए सुपात्र है, 
यह जीव एक-दो भव में मोद् प्राप्त 
करने वाला है, भसुर जीव तीथ कर 
होनेवाला है; अमुक जीव गणधर दोने 
वाला है--वहाँ सुपात्र जीव अपनी 
योग्यतासुसार समझ छोता है कि अमुक 
बात मेरे लिये है। जो जीव अपने 
में अभर्रष्टि और स्वाक्षय भाव प्रगट 


"करके धर्म को वृद्धि करे वही धममं का 


सच्णा श्रोता है, उसीने भगवान की 
वाणी को अपने में धर्मदद्धि का निमित्त 
अनाया है। समयसार में आाचायदेव 
कहते हैं कि जिसने अपने में स्वाश्नय 
से घम्म प्रगण किया उसीने सगवान की 
वाणी सुनी हे और जिसने अपने में 
अपर्य धमं प्रगट नहीं क्रिया उसने 
आध्मा को बात सुनो ही नहीं हें, 
भगवान को वाणों के शब्द काना में 
पढ़ने पर सो उसने झ्रारमा की वास 
कभी सुनी ही नहीं हे। देखो यह 
निमित्त-मेमिसिक की भ्रपूर्त संधि । 
पूर्वंकाल् में साधकदशा में जब 
अगदान को विकह्प था, सब चमंडूढि 
का विकक्य था, पर्मन्द्धि के भाव से 
तीर्थ कर भामकर्म का बँध हुआ भौर 
केवल शाग होने पर विव्यध्यति स्विरी; 
उस दिःष्यध्यनिका उपदेश भी धर्मइदि 
का ही कारण है। जो ओता प्रमेद 
प्रह्माश्यनाव का. अ्रपश्रम्यत लेकर 
ऋबने में जर्म को दृद्धि करे उली को 
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अगवान की वाणी घसमे का भनिमिक्त 
है। बाली में सो सब यात झासी है, 
परम्तु जो भोता उसमें से धमंदृद्धि रा 
आशय नहीं निकालता किम्तु ब्यवहार 
के पक्ष का आशय निकालता है वह 
सच्चा श्रोता नहों है; भगवानको वाणी 
को अपने धरसस का निमिश बनाने की 
सक्षमें योग्यता नहीं है। उपादानमें 
जखितनी योग्यता हो उतना आरोप 
वाणी में आता है। भगवान की दिव्य- 
घांशी का यथार्थ श्रोता उसे कहते हैं कि 
जो जीव शुद्धनय के अवलम्बन का 
श्राशय समझकर अपने में धर्म की 
वृद्धि करे । अनंत संसार में अटकने- 
घाले जीवों की यात करके भगयानने 
सो उसर जाति के अन्य जोवों का ज्ञान 
कराया है, वह भी अपने किये. तो 
धरम की शृद्धि का ही निमित्त है। 
डसके बसे जो जीव विपरीत झाशय 
लिकाज्कर ऐसी शंका करता है कि 
“जगवान ने स्यारहदें गुणस्थान से 
शिरकर संसार में भटकनेलाले ओव 
क्ले हैं; भ्रगर मैं भी संसार में 
जटका तो ? '*--ऐसी शंका करने बाला 
मिध्यार्टष्टे है। और कोई ऐसा माने 
कि कम के ओर के कारण ही. जीथ 
श्वारहदें गुलस्यान से गिरवा दै,---तो 
वह भी मिध्यारं्टि है; वह वास्तव में 
धसकथा गहीं किन्मु भंघकथा ही सुनता 
है। उसके संयोग रृष्टिवाले नैमिसिक- 
अं्य में बँंधभाष का ही पोक्श है इस- 


+रश्रह : 


किसे निर्मित्त में भी अंधकथा का झारोप 
करके कहा कि सह संजकथा ही सुंनता 
है । ५ 

मिमिस्त और नैमिसतिक भाव की 
संधि सहित जो श्रवण हो उसीको 
भाचार्यदेव धर्मश्रवसुरूप से स्वीकार 
करते हू। जो मात्र बाणों या रागके 
कचच से सुने वह सच्चा श्रोता नहीं 
है, किन्तु वाणो और रागका लक्ष 
छुं।इकर जो जीव अआात्मा के स्वभाथ 
को लक्ष में स्व वही सच्चा छोता है। 
भगवान की वाणी घर्मव्ृद्धिका निम्चिश' 
है. इसजिये जिसने अपने में शुद्ध 
झ्रात्मा का आश्रय करके धरवृद्धिका 
भाव प्रगट किया उसीने वास्थव में: 
अगवानकी वाणी सुनी है ।---हसप्रकार 
जिसने भगवानकी दिव्यध्वनि सुबी 
उसे व्रव्यदष्ट से, स्वसन्सुस्तता के 
बलसे अल्यकाल में शुक्ति हो जाती 
है। भग़वानने स्‍्थयं झपने परमार्थ 
स्वभाव के आश्रय से भाषज्लुक्ति भ्रगट 
की है और दिव्वध्दनि में भो परमा्थ- 
स्वभाव का आश्रय करने को कहा है । 
किसने अपने में परमाथस्थभाव की 
सृष्टि प्रथट की बह भगवान का सच्चई 
श्रोता और भक्त हुआ; अब अत्पकाल 
में स्वभाव का पूर्ण आश्रय प्रगट करके 
वह भी भगवान जैसा मुक्त हो 
जायेगा। शुद्धुबव के अवसम्बन के 
बस से केक्‍्शशाम होने पर अगवान 


# शुद्ध आत्मा का अलुभव' #ं 


जिजासु शिष्य पूछता है कि प्रमो! 


शुद्ध भात्मा की अलुभूति केसे होती है ! 
पर्वाय में विकार होने पर भी आरमा 
का शुद्धरूप अनुभव केसे हो सकता है! 

झाताय देव उत्त देते हें कि--- 
है भाई ! भुताथ स्वभाव के निकट 
जाकर भारमा का भ्नुभव करने से शुद्ध 
आत्मा की अनुमति होती है; पर्याय में 
विकार होने पर भी यह द्ृष्य स्वभाव में 
प्रथिध्ट नहीं हो यया है, इसलिये द्वब्य 
स्थभाव का अनुभव करने से झात्मा का 
शुद्ध रूप से अद्भभव होता है। ऐसा 
शुरू व्यस्वात्र पर्याय-पर्याव्र में प्रकाशमान 
है, कभी उसका अभाव नहीं है। 


वर्धाव में मति-अतक्ानादि प्रकार 
होते पर भी सूलाय स्वभाव के सम्सुख 
होंकर देखने से श्रात्मा मिस्म एकरूप 
व्यवस्थित है। सरिक्षाय के छोटे मे 
जीटे अंश से लेकर परिपूर्ण केवलशान 
सके की समस्य पर्थायों में श्रात्मा का 
स्वाद निध्य ध्यवरियत है; कम और 
ऋषिक बेसे भेद सखमें नहीं हें। मसि- 
शाम के समय स्वभाव सामयथथ्य कुछ कंम 
हो! सथा हो और केक्शजआम के संमेध 


७७: ७थबााणाकााणाशाभाणााका पा सच कअ न मन अल न 
को सश्ओोक दुआ और उनको कहो 
हुई शुरू की 
जो समझे उसे 
में मोश हुशा और अ्स्पकाश में भांव॑- 
शो इस्सर मंग्रवानः 


कह गया हो--ऐसा नहीं है; स्वभाष॑- 
लामथ्य तो सटैध ज्यों कोस्यों अचस्थित 
है। ऐसे स्वभाव सामथ्थे को प्रतीति में 
लेकर उसका झाश्रय करने से पर्याय में 
शुद्धता की वृद्धि अवश्य होती जाती है. 
खिल्तु उस समय साधक की दृष्टि तो 
#करूप व्यवस्थित स्वभाव पर ही पढ़ी 
है; भेद और अशुद्धता उस की दृष्टि 
में अभूतार्थ हैं। नित्य ब्यवस्थित ऐसे 
भूलार्थ स्वभाव की दृष्टि में हीनाधिकता 
के प्रकार दिखाई नहीं देते । ऐसे स्वभाव 
की दृष्टि से शुद्ध आत्मा का अनुभव 
होता दे। 

जिस प्रकार सोना पीक्षेपठ, भारी- 
पन इत्यादि अनेक युक्तों का वियद्ध है; 
उसमें “पीखा यह सोबर” -हस धकार 
पीछेफ्त को पृथक करके लक में केने 
से संप्ण सोना स्थाऋ में नहों आता; 
उसीप्रकार चेतम्यसूलि.. ऋात्मा हो 
अनंतगुस्तें का पिशड पक पश्रमय म्रें 
बरिपूर्क ऋतु है; उसे पक प्ुण से येद 
कस्के, खक में. सेते पद संपृष्ठ यद्तु कान 
में नहीं अक्की, छिन्तु खिकरप को कस्फति 
होती हे । व्यकहाह हे देखने पद यु 


ये ऋाबाड़े का, यद्ार्थ श्वोड़ा स्वयं हे भी 


« जड़ हो; उस पमंकर्दक पिएकासनि- 
चड्। गो "जे फ्पाई 'अफएकी .... मसल 
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में गुणा-पर्माय के भेद हैं थे भूताभे- 
विद्यमान हैं; किन्तु उन भेदों की सम्पु- 
खता से धर्म की उरपसि नहीं होती- 
राग की उत्पत्ति होती है। घमं की 
उत्पक्ति तो नित्य एक स्वरूप से हाथ- 
स्थित पेसे असेद आस्मस्वभाव की 
सन्मुखता से # द्वोती है। उस भअ्रभेद- 
वस्तु के अनुभव में गुण-पर्याय के सेद्‌ 
अभूतार्थ हैं। झमेद स्वभाव का अव- 
लम्बन लिया पहाँ भेद का अवलम्बन 
छूट गया, इसलिये बह भेद अभूताथ 
है; उसी प्रकार अम्तमुख होकर शुद्ध 
वष्य का अनुभव किया वहाँ अशुद्धता 
अभृतार्थ है; डब्य के स्वभात्र में अशु- 
द्वता का अ्रवेश नहीं है; हसलिये द्रम्म 
के स्वभाव की दृष्टि से शुद्ध झ्रात्मा का 
अजुभव होता है। 

बस्तु तो एक समय में समस्त गुणों 
का परिपूर्ण पिणड है; उसके सनन्‍्मुख 
होकर अयुभव करने से आत्मा के सम्पक्‌ 
स्वभाव का झनुभव होता है। उसके 
बद॒क्के जो जीव भेद के विकटप से लाऋ 
मानकर वहां रुक जाता है; वह वस्तु 
स्वभाव से दूर है। गुक्ष-मेद के विकल्प 
से अलबूड वस्तुस्वभाव में नहीं पहुँचा 
जा खकजा। भेद के अवलस्वन से राग 
की उत्पत्ति होदी है, भौर राग से लाभ 
माने हो मिध्यात्य होता दे। अंशुद्धता 
या मेह के आश्रय से क्षाभ मानने से 
झुद स्वभावरूप सम्पूर्थ वस्तु का अता- 
दृश होशा है। जिसका झआाश्रव करने से 


- शेबे१ : 


सम्पकदशनादि का क्षास होता है, पेसे 
शुद्ध तच्य को तो अज्ञानी जीव जानता, 
नहीं है और पर्याय की हीनाथिकता 
जितना ही अपने को अनुभव करता हैं, 
इसलिये पर्यायब्रुद्धि में उसे अशुद्धता 
ही भासित होती है--झात्मा का छुद्ध 
स्वसाव भासिल नहीं होता। पेसे जीवों 
को आजचायदेव समकझाते हैं कि परे 
जीव ! श्णश्थिक रागादि पर्याय जितना 
हैं। तू नहीं है; तेरा भूतार्थ स्थभाव 
नित्य परिपूर्ण खासथ्य का ड़ है; 
वह धशुद्ध नहीं हां गया है; इसलिये 
उस भूतार्थ स्वभाव के रून्मुख होकर 
सू झात्मा के शुद्ध स्वभाव की अतीति 
कर । ऐसे अपने शुद्ध स्थभाव की निर्यि- 
कहप प्रतीति और भ्नुभव होने के परचाव 
भरी घर्मात्मा को साधक दशा में गुण- 
मेद का विचार भाता है; पर्याय की 
हीनाभिकता के अनेक प्रकारों को 
जानता दे किस्तु भेद के भाश्रय से 
लाभ की बुद्धि उसके भी नहीं होतो; 
शुद्ध दरृष्य को दृष्टि छूटकर किसी 
अभ्य को मुख्यता उसे नहीं होठी | हस 
प्रकार स्वभाव को धव्टि रखकर गुश-मेद्‌ 
का जो किचार आता हैं उसमें अ्रस्थि 
रखता का राग है; वह सिर्फ चारितर का 
दोष है, किन्तु उसमें श्रद्धा का दोष , 
किंचित्‌ भी नहीं है। आध्सा के शुद्ध 
स्वभाव की दृष्टि न करे झौर अकेले मेंद्‌ 
के विचार में ही रुककर लाभ माने! 
डसके हो श्रद्धा का दोष है, उसने शो 
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राग की ही व्स्तु मान लिया है, इस- 
लिये उसके मिथ्यात्व है। चेतम्या के 
मूतार्थ स्वभाव का अदलम्तन ही एक 
कल्याण का मार्ग है। भूतार्थ स्वमाष 
के अतिरिक्त गुण भेद के विचार से 
क्लास मनि तो वह भी संसार का ही 
कारण (--मिथ्यात्व ) है; तब फिर 
दूसरे स्थूल् राग से या बाह्ल में शरी- 
रादि जझ की क्रिया से जो द्वाभ मानता 
उसकी तो थात ही कहाँ रही ? देखो; 
मद का विक्रप आता हे यह कहीं 
सिधथ्यात्व नहीं है, किन्तु उस विकत्प 
के अपलम्बन से धर्म मानना वह मिथ्यात्व 
है। धर्समी जीव युण-मेद के विछल्प का 
कामी नहीं है; उसकी दृष्टि में तो शुद्ध 
झमेद स्वभाव एक दी भूतार्थ है, भोर 
सेद तथा अश्युद्धता अभृता्थ दै। भूतार्थ- 
दृष्टि में उसे शुद्ध आत्मा सदैव खमीप 
ही वंठा है ओर प्रिकझक्प उसको दृष्टि 
में से दूर हो गये हैं । जो जीब अशु- 
झता और भेद के प्रिचार के ही अटका 
है और ध्रकाकार शाधक अभाव की 
और उन्मुख नहीं झोता इसे सत्र व्टी 
समीपता दे और शुद्ध ँ्रास्रा उससे हर 
है। भेद्‌ दृष्टि से जतबान झगरसासबमीए 
नहीं है किम्दू दुर है, और अ्रम्ेद रषि 
से देखो दो अंक़र में सेशम्फ भगवाब 
सुँब सबीप ही हे। झक्ेड स्वभाव की 
निकटता में राग की इत्पत्चि नहीं दोड़ी, 
किन्‍हू ग्रद्ता की ही उत्दृत्ति दोती है; 


भौर उप्तकी निकटवा चडेहन्छ अदि केद 
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की या राग की सुख्यता हो तो वहाँ 
मिप्प्म दोशा है छोर छाद आत्मा 
उद्चके दृह है। विक्का के प््हामकत 
द्वारा शुक्धा्मा के अनुध्य सक महों 
फुचा जा सकता। भेत के आक्य सें 
स्त्रजान में भुकका महीं शोशी फिम्सु राग 
की टस्ाश्ि होती दे। खेतम्थ स्वभाव 
की हप्टि थ्रे देखने पर राग्ाति अद्युद 


आव अमूसाथ् रूप हें; इसक्तिणि भ्ूताप 
स्वभाव को दृष्टि करने से उस हगांदि 


भावों से रद्ित ऐसे शुद्ध आत्मा को 
अलुभूति दोतो दहै। 

शिष्य ने पूछा था कि पर्याय में विकार 
दोने पर भी छुद्ध आत्मा का धलुअन 
किस प्रकार हो सकता है? उसके डसर 
में श्री आचार्यदेव ने ग्रह बात क्म्काई 
है। हे भाई ' पर्याय में ध्िकर देख 
कर तू अकुला मत, वर्थोकि ठेश पंपूर्स 
स्वभाव विकार रूप नहीं हं। गया है; 
केश ह्स्पस्वभाव सो एक रूप शुद्ध दे; 
उस्त स्वभांथ की और उन्सुख होंकर 
अतुभव करते से पिक्रार रक्त शुरु 
ग्रांघशा का अपुल्व दोस दे। केसे 
स्वणात्र को दृष्टि करे अभी से अर का 
प्रहस्ण होता हैं। ऐसी शुद्ध स्वभाव की 

डष्टि सुहस्यपक्षम में भी हो जकती 
फेल ऋाठ कह को काकिका हो 
लिंह हो, या कक हो-पे भी आयु गव 
दोछर ऐसी इष्धि भ्रसट कर सकते हैं। 
ऐसी दष्छि प्रम्ट काके खत आत्को का 
अद्वुमत किये किला विक्की शोजको, ढम 
का आपम्म बढ़ीं दीका। 
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हिन्द विद्वारकाञ्ष में पूज्य गुरुदेव का यह पहला प्रवचत हैं। माघ 
कृष्णा तृतीया के दिन सोनगढ़ से विहार करके पूज्य गुरुदेव उमराला 
पधारे और यहाँ “ श्री कद्दानगुरु जन्मधाम ” का तथा “ उजमबा जैन 
स्वाध्याय-ग्रह् ” का उद्घाटन छुआ | उल्त दिन का यह प्रबं्नन है । मै 
ग्राम्य जनता भी चैतस्थतत्व की बात को कुछ समझ सके--इस रीति से 
पूज्य गुरुदेवने अपनी विशिष्ट एवं सरत्न शेंलो से इस प्रवचन में समकाया 
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आज हस उसमराजा में तत्वज्ञान- 


तरंगिणी की बचनिका प्रारम्भ होती 
है। आज विधहारका प्रथम दिन है हस- 
लिये इस नये शासत्र का प्रारम्भ होता 
है। इस में सबसे पहले श्लोक में 
मंग्रकाधरणरूप से शुद्ध 
झादमा को नमस्‍्कार कश्ते हैं-- 
प्रशाम्ध शुद्धूचिद्पं सामद जगदुततम। 
'साहकशादिक जच्मि तदर्भि अस्य 
सब्भये ॥ १ ॥ 
यह झुद्ध चेतम्यस्वकूप श्रात्मा है सो 
आभन्‍्द सहित है, भोर' जगत में उत्तन 
है; ऐसे भ्पत्मा छो हो यंहोँ समस्कार 
किक दे । शासकांर कहते हैं कि में 
आत्मा का जर्थी हूँ, इसलिये उसको 
प्रतीक्ष के सिने में दसे मलस्कार कशसा हूँ। 


जिसप्रकार बढ़ी नदी में पानी की 
तरंगे उठती हैं, उसोप्रकार आश्मा में 
तध्वज्ञान की तरंग ड5--ऐसी यह 
बात दहै। जहाँ पानी भरा हो वहाँ 
तरंगें उठती हैं; उसीप्रकार आत्मा में 
ज्ञान और आनन्द भरे हैं, उसमें 
एकाप्न होने से ज्ान-आनन्‍्द की 
तरंग उठती हैं। 

इस देश अन्दिर में रहनेधाला 
आत्मा क्‍या बस्तु हे--बह जीवोने 
अनंशकाल में कभी नहीं जागा। आरा 
अयादि-झनंत वस्तु हैं; न तो वह 
नया मुला हैं. झौर भ इसका कभी: 
नाश होता ' है। झोत्मा को किसी ' 
इंश्वर ने बनावा नहीं हैं; शत्ता' के 
पेट से आया उस समय वह बया नहीं 
हुआ हे; किन्तु अभादि से देह से' 
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पिक्न भेतम्कशकहड है। जीकने भ्रधादि 
कॉल में ऐसे बेसम्पतत्थ की समझ पक 
आय भी भहीं कौं। अन्विकाश से 
वहाँ रहा ! अपने चैतस्थस्थरूप से 
व्युत होकर “केह है सो में हूँ ” 
ऐसी असन्‍्यक्त से संस्र को आर 
गहियों सें भव धारणा कश्के मशकतः दे । 
देह में रहनेवाला अपमा स्व 'चैंतभ्य- 
स्वरूफ समधान है; स्वत होने का 
खपत उसी में है। जीवने मंदकपाय 
से स्फाग-पेराम्प आादिके  शुअभाव 
अमकम्तवसर किये: और उसी में चमे 
मावा, किस्तु अंतर में चेतन्यतत्थ को 
ऋष्ि-सशद्धि केसे हैं वह बात 
नहीं समझा इसलिये डसे घ्म 
हुआ । 

जीकको धर्म केसे झोतः हे उसकी. 
यह याद है। झुम अद्वाम मान अख्ण 
वस्तु. है झोर धर्म उम्रसे असम क्श्तु 
हें । 


कभी 
नहीं 
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जानी | ऋइमतकक को कड़े खिला. भव- 
अमण से कभी छुटकारा नहीं होता। 
हुए पेश मच्शिर में. विजमान 
आत्मा चिद्रानंद स्व हैं; जगत में वही 
बात॑ जीवने पूर्ध अनन्तकाल में वास्तव 
में नहीं सुन। * भहीं सुंनी”?--पऐसा 
क्यों कहां ? क्योंकि बात कानों में. तो 
पढ़ी, किंम्तु उस समय धम्तर में उसकी 
रुचि करके स्वयं समझा नहीं, इसलिये 
यहँ श्रवश उसे निर्मिश भी नहीं कह- 
खाया। आजा को आते बिको जीव. 
एक-एक थण में अरयों की कंसाई 
करे--हुतता यहढ़ुड राजा भ्रनम्यणार 
हुआ, और प्रतिदिन सेकढ़ों ग्राम्ों.. को 
काडनेवम्जा। कहा: इुसाई भी अनमशायार 
डुआा;--किम्तु यह कोई नई वस्तु: नहीं 
है। ऋचाऋ में चेतभ्हामहक भात्मा, 
कक, है; उसकी सम के बिलमः या 
में चाहे जिया करे, ऋिकु पद कुछ 
भी जीव को शरणयूत्त नहों है । 'मैं 
ज्ञागस्वकूप झोत्मा हँ--पूँसी सब्यी 
सम हाँ जीव की शरण यूँत हैं। 
यह शरौरे जीव को शरण भूत नहीं 
है शरीक को कु७ कद में. शा हो 
जहा है । कबीर कीं. उक़ सतत हैः 
सलकार ऋम्यत्र जाला जाके हें; के बारीएं से 
स्किंग पीकय! तर्क कोन' ते सके पशियायातक , 
अआशिश। देशः वह संदोधी जद करतु हे, 
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धात्का -अवतिकाशीय कशंयोती नोशण्य 
कद है । रैंह 'भग्किर में प्रेशम्नशूर्ति भ- 
बान काखत चूयाह हे। सिभ्म-लिम्स 
जअबतारों में देश काश्य ऋणा जद आरणा 
का ब्रास्तकिक स्वरूप नहीं है; फिम्मु 
पूर्कभव ओ झपराथ किया -हसंखिये ऋआध- 
वार हुआ है । पुण्य और पाप--हीतों 
अपराध हैं। 'पाथ के फल में भरककरि 
की कौर 'पुणय के फल में सवगाीदि की 
प्राप्ति होती है; किन्‍त ले दोनों क्पराध 
हैं। जिनके फल स्वरूप आत्मा को संघार 
में मध्कना ये थे भाव अपराध स्वख्थ 
है। श्रात्सा का जिदानंद श्वमात्र ऋथ- 
तार रहित है, सकी पहिच्यान के बिमा 
ऋचालार का हाम्त नहीं झाता। 

देखो जीव को सुखी होना हे न! 
तो वह सुख कहाँ हे? शरोर में -पैसे 
में---मकान में---प्रतिष्का में या धुशय- 
पाप मे कड़ी भी चेतस का झुख नहीं 
है; सुख तो भात्मा का स्वभाव है। 
अक्लानो जीवने भ्रपने स्वभाव को भूक्ष- 
कर पर में सुख को करुपना का ऊँ; 
किन्तु पर में छुछ नहीं दे। शारीर में, 
में, सको में था इन्द्रणप से पुल 
है, भर जिस भाव से स्वर्म की 


: बेहे॥ : 


अभी + कानों के जे शमम्त कार अच, 
किन्तु आमी ब्रहों; हर्लालप्रे बक्‍झ में युछ्ा 
की कल्पना कहके डूंढ हा हे; पकिमहु 
छुख तो अब्बर में है+ क्यत में झात्मा 
ही शर्वोत्तत वस्तु है; कह स्वयं आगंद्‌ 
स्वहज हैं।->मैसे आलम की अहिचाल 
करना ही सुख्वी होने का मार्ग है। 


ऋग्ता असाविकाक्षीस है; छती अमी 
तड़ कहाँ रहा (- -भिम्य-मिन्‍्त्र शुभाक्ुम 
भव करके खंसार की बार सतियों में 
अमण करता रहा। श्वेतम्यस्वस्रात क्‍या 
हैं बह जीव अमादिकाल् में एक हुण 
भी चहोँ समका। प्रश्येक्त आत्मा दे 
सब्दिर में सैतस्य सामरथ्य से भरपूर 
अगवान हैं; किल्सु उसे अपने सामर्थ्य 
की प्रतीति न होने से वह मानता है 
कि---प्रुस्‍्य-प्राप्र छिये उतना दी में 
हूँ 0! अदा शाक्षफार' कहते हैं कि भाई ! 
आाध्मा कोब है और फ्रमका वाश्शविक 
स्वरूप क्‍या ह-उसका नें कहाँ अर्पान 
कहू गा । किस सिने (-कतेकि भें आराम 
का अर्थो हूँ, इसलिय्रे कस इक चिह्रअ 
आक्षा की प्राप्ति के क्षित्र उसका कक्षम 
करता हूँ। मिन्‍्हे अन्तर प्रास माशूलत 
डुध्ा हो घोर खारमा क्री ग्ररज़ डुई द्रो 
-> ऐसे औीब्ों के खिग्ने धहाँ भासमा के 
स्कप्र का द्र्धांत कदते हैं उसमें अंगल्ला- 
अरक रूप झे शुद्ध चेतल्म फकप प्रन्मा 
को सम्रुकार किय्रा है । कैसा के झातमा 
--सो कहते हैं साप्त़्ट सहित दे; हल- 


१३६ : 


जिये उसकी पहिचान होने से 
भी पझ्रागम्द का अजुभव होता 
चाह अगत में उत्तम है। 
ऐसे चेतम्पस्वरूप आारमतत्व को 
जयतक ओऔव न जाने तब तक उसके 
बत-तपादि--सब अरण्यरोदन के समान 
ब्यर्थ हें । जिस प्रकार हकाई रहित शुस्यों 
का कोई मक्य नहीं $ डसी प्रकार 
सर्ली समसः के बिना धाहे जितना करे. 
शथापि वह शुस्य समान हे--डससे 
किंचित भी धर्म नहीं होता। बेतन्य की 
पहिचान के बिना दूसरा सब तो अनन्त 
चार किया हे, वह कुछ भी अपू् नहीं 
है। भ्रहो ! जिस चैतन्य स्वरूप को 
समझकर संद्रों ने उसे प्राप्त कर लिया, 
सैसा मेरा स्वरूप क्‍या है (“यह सम- 
खाना ध्पूर्य है। अहो! इस जगत में 


स्वयं 
च 
हू 


को 
और 
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झानम्द का घास और उत्तम तत्व वो 
मेरा चेतम्य अगयान है; मेरा आप्माड़ी 
जगत में उत्तम और झानंदधाम है। 
खेलस्थ का आतंद बाह्य में नहीं हे सोर 
औतन्ध स्वभाव के भ्रतिरिक्त जगत में 
दूसरा कोई ठचुच नहीं है। पुण्य-पांप 
सा्थों में वा दिशाल महल्ों भौर पैसादि 
यहा पदायों' में भानन्द नहीं है, 
तथा ये उत्तम नहीं हैं; वह सब सा 
अनस्तवार मिल चुका हे। चेतसम्य स्वरूप 
झास्मा को प्रासि पू्0प अनन्त काल में 
कसी नहीं की। जगत में सर्वोक्तष्ट 
उत्तम शत्य तो चेतस्य स्वरूप आएमा हैं 
और वह झानन्द श्रहित है;- गेसे शुद्ध 
जित्र प परमात्मतत्थ को उसकी प्रात 
के देतु यहाँ नमस्कार किया है। 


*» जिन शासन का सार &- 


सर्व जिनशासन का सार क्‍या ?--हानस्वरूप शुद्ध ग्राध्मा वह सर्व जिन- 
शासन का सार है। आत्सा का स्वभाव क्या, विकार क्या, और पर क्या--हल 
सीमो को जानकर विकार और पर से मिंशव पेसे शुद्ध झात्मस्थभाव में अ्रन्स- 
झुख होकर एकाम होना वह जैनशासन है। जिसने शुद्ध झात्मा को जाना 
उसने सब्य जिनशासन को जाना है; और जओ झपने झाध्मा को नहीं जानता 
उसने जैन शासन को नहीं जाना हैं। जैन शासन कोई भाह्ा वस्तु नहीं है, किन्तु 
शुद्ध भारता की भ्रनुभुति ही जैन शासन है और वह झात्सा की वीतरागी 
जिमेल पर्याव है। जिनशासज के सर्थ शास्त्रों का शात्ययं यही है कि अपने 
शुद्ध भाप्मा को जानकर उसमें एकाप्न होना। जो जय पर्याव को अम्सरोन्सुख 
करके दीवताग भाव प्रदट करे वह रुप हो जिवशासन है, और स्व शास्ती 


के सार को उसने जाना है, शाक्ष समुत्र में पहा हुआ परम चैतल्य दश्न 
उसने श्राप कर किया हैं। 


है भव्य ! तू अपने आत्मा को 
मोक्षमार्ग में स्थापन कर 


| चरे 








। 


झभी तक तो तेरा कॉल स्ल्सम में बीता 
अंब त्‌ मौजमार्थ में स्थित हो! “झरे हे! अ्रभीतक मिथ्यात्व साथों को 
सैवन किया, ती अब मोक्षमागं कैसे होगा ?!?--हूस तरह तू उल्लमन 
में मत पदना; क्यों कि अनादिकाक्ष से अपनी विपरीत बुद्धि के प्रयरन 
से सम्यद्शन जाग चारित की आराधना करके आत्मा को मोक्षमाग में 
स्थापित किया जा सकता दे। इसलिये हैं भव्य ! अय तू अपने आत्मा | 
की निश्यय रशनश्रयथ रूपी मोसमार्ग में अति दृढ़ रूपसे स्थापित कर। 






किस्तु 





आ्रारमस्थभाव के आश्रय से प्रगट 
होनेवाले निश्चय सम्यग्द्शन-शान-चारित्र 
ही मोक्षमार्ग हैं। मोह के इच्छुक 
पुरुषका ऐसा एक निश्चय रस्नत्रय स्वरूप 
मोक्षमार्ग ही सर्देंव सेंचबन करने योग्य 
है। ऐसे मोक्षमागं का अपदेश देसे 
हुए आचार्यदेव कहते हैं कि है भव्य ! 
* मोझपथे अरसा् स्थापथ सं 

सेब ध्यायस्थ सं चेतयस्व । 

तश्रेष विद निमय 

मा विद्यार्धीरस्थ पम्येधु ॥ ४३ ह! 

सू भोतमार्ग में अपने अत्त्मा की 
स्थापना कर, उस्तीका ध्यान कर, 
रसोको चेत---असुभव झोर अ्सीस 
निरंतर बिहार कर; अन्‍य म्रध्यों में व 


कि दे भक्त | तू ऋपने आध्या को 


मोरोश्षमार्ग में क्धापित कंऑ ॥ बहाँ खातया 


को मोक्षमार्ग में स्थापित करने को 
कहा, उसमें यह बात झागई कि 
अभीतक आध्मा मोषसार्स में स्थित महीं 
हुआ है किन्मु रागादि अंधभावों में 
ही स्थित है; भर अब उन बंधभाषों 
से छूट कर मोक्षमार्ग में स्थित होना 
वह शपने स्वाप्ीन प्रयश्न से होता है | 
है भव्य ! तेरा आरसा झअंनादि संसार 
से खेकर अपनी प्रशा के दोष से पह 
“जुब्य समें--राग हेषादिमें निरंतर छिपस 
रहा है, तथापि अपनी प्रक्षाके गुयां 
द्वारा ही उसमें से विमुख करके उसे 
अति निरचत्रूप से निरंतर दर्शन-भरन 
खारिन्रमें स्थापित कर | 

अनादिकाज़ से अपनी बुद्धि के 
अषपत्भ के कारण ही जीव मिध्यात्वाति 
अंधमार्ग में रुक गया है; कर्मोंने 
जीब को संसार परिश्रसया कराया हो 
देखा नहीं है। बदि कसे ही जीव को 
संसार में भटकाते हों| हो, .झात्सा को 


खाहिये कि “ झरे कसम 

हू भारमा को छोड़ ! क्षेकिन वहाँ तो 
जीव को सम्ब।धन करके कहते दें कि 
है भव्य ! तू अपने आत्मा को मोक्ष 
मार्ग में स्थापित कर, सम्बर्दशंग-ज्ञान 
आरित्र में निश्वलकूप से स्थापित कर ! 
अमीक्क तूने दी अपनी विपरीत बुढ़ि 
के कारण अपने आत्मा कौ बँधसार्ग 
में स्थापित कर रखा था, और अब तू 
ही झपनी बुद्धिकों अस्तरोस्सुर्म करके 
अपने झात्सा को मोक्षमार्ग में 
स्थापित कर । तेरा मोच्मार्ग तेरे ही 
हाथ में है। यदि अपने सोत्ष का 
अ्यश्त हापतने ही हाथ में न हो---पर 
के हाथ में हो तो जीव को मोक्षमाग 
में स्पापित करने का उपदेश ब्यथ 
जाये । भ्रभादि संसार संजय भिष्य- 
निगोद था तय भी जीव सपने 
विपरीत भात्र के कारण ही वहाँ रहा 
था। इस प्रकार अंधमार्ग में जीव के 
अपराध छी स्वतंत्रता बतलाकर आचाय 
अगयान कहते हैं कि अरे जीव ! अभी 
सक तो तेरा काल बंधमार्ग में व्यतीत 
हुआ, किस्तु अब तो तू सोशसाग में 
स्थित हो ! “ओर रे | झमीतक मिख्या- 
आाधों का सेवन किया सो कब ओोक्मार्ग 
सैसे ही शकेगा !”--हस प्रकार लू 
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खकुलाला अत; क्योंकि अगादि से 
अपनी विपरीतदुद्धि के कारक सिथ्वा- 
भावों का सेशन किया है, सथापि 
अपनी सीधी बुद्धि के प्रयत्न से धम्प- 
शुशां१-शुन- चरित्र की आाराधणा करके 
आउत्सा की मोइमार्ग में स्थापित किया 
जा सकता है। इसलिये हे रूष्य ! 
अब तू अपने शझाहमा को निश्यय 
रस्नन्रयरूपी मोकषमार्ग में असिरडरूप से 
स्थापित कर । 

देखो, ऐसा मोकझ्रमाग का उपदेश 
सुननेवाले भओोता का कितना उश्द- 
दायित्व है ? 

राग से ध्म भनानेवादे झुदेव 
कुगुय को मानता हो; तो वह अपने 
झारमा ८ मोकमार्ग में स्थापित नहीं 
कर सकता । यहां प्रथम यथाथ संशह- 
भार्ग बततानेवाल्षे सल्‍्ले देव-गुर को 
ही वह साथता है। 

दूसरे जो जीव निम्चिस से खाभ- 
हानि छोना समानता दो अथवा ब्यवहार 
रस्‍्नग्रय के हुभराग को भोजका कारण 
मानता हो नह भी ब्रात्मा को मिश्यय 
रसकषबरूपी मोझ्कर्म में. स्थापित 
करने का डरश्मम गहीं कर सकता । जो 
जीव मोक्षमाग का उसमो दे कद किली 
ली पर के था रास के भ्वस्म्थन से 
शोकषमा्ग होगा नहीं सानता । 


कंजों का उदव सुके शिकार 
करायेधा देखी जिसकी टष्टि हो, बह 


॥ु 


॥ 
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भी मोकशिगे का डचमें 
सकता । वहाँ तो जिसे 
और भोक्षमा में--दोनों 
स्वरेश्रता भाखित हुईं है 
में अब मौक्षमार्भ की 
उत्साह जागृत हुआ है ऐसे जी 
आाचाय॑ भगवान कहते है कि हे सध्य 
निश्चय सम्परंदशन-ज्ान-चारित्र स्वरूप 
एक ही मोक्षमार्ग है, उसी में दू 
अपने आत्मा का निश्चतल्य रूप से 
स्थापित कर। “मुझ से मोक्षमार्ग नहीं 
हो .सकता!'--प्रेसी शंका श्रोता को भी 
नहीं होती । 

ज्ो जीव योग्य जतकर विनयपृथक 
श्रवण करने श्राया है भौर  आध्महिल 
के सिथधा दूसरा कोई जिसका हेलु 
नहीं है; ऐसे भब्ध जीव को आचाय- 
देख « मोक्षमार्ग का उपदेश ' देते हैं 


मंही कर 
बेंबमार्ग में 

में 
और 
साथना 


»4 


ब्ज्7 


, कि है जोव [ तेरें अरत्मा की निश्चय- 


अक्वा-शान-चारिशत्र रूप मोक्षमार्य, है, 
उसमें दूं अपने आर्मों को स्थिर करे । 
“सैन्य स्वभाव दी' मैं हूँ” परन्तु 
ऐसा न ससझकर, "राग हैं और 
शरीर दी मैं हैं?--ऐसा मानने से तो 
ग्रझांगमाव ' से ' औमीतक. निरन्तर 


विकार में ही एकाभ्र हुआ; किनसें यंह' 


झष्मका स्वॉेलोये ' जंहीं.. है--हैसा 


समखकर हे अंब्य ँ सब तू: उससे" 


विश्वुल हो:सविशुस हो, भर “ मिर्विकोर 
चेंतम्पि मूर्ति स्वभाव कै सेंम्यूल उस 
मेंस्थिरता  कर-- यहौ दिसकेा 
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जागे है। 
* है जीव | न तो तुके किसी दूलरे 
ने परिश्रमर्ण कराया है और न कोई 
दूसरा तुके तारने वाक्षा है; लेकिन तू 
झंपनी प्रश्ाके दोष के कारण ही 
सेसार में भटका दे भौर अब अपनी 
प्रक्षेके गुण द्वारा ही संसार से घिमुज 
होकर' मोक्षमाग में स्थिर हो। 
प्रशाका दोष यानी क्या ? 

: चैतन्य स्वभाव की महत्ता स्वीकार 
करके उस प्रोर क्षान उन्मुख न होकर, 
राग ही मैं हूँ---ऐसा भानकर राम में 
ही यह ज्ञान एकाग्म हुआ वह प्रज्ञाका 
दोष है; उसो के कारण जीव संसार 
में परिभ्रमण करता हैँ। 

प्रजाका गुण यानी क्‍या? 

शुद्ध चेतन्य स्वभाव ही मैं हूँ, 
राग में नहीं हूँ; हंस प्रकार श्मंतर में 
मेदशान करके, शान राश से प्रृधक 
होकर चेतन्यस्वभाव में पुकाप्म, हुआ 
उसका नाम प्रज्ञा का गुण है, , कद 
मोक्षका कारण है। प्रक्ञाका गुण, रहने, 
से उसमें सम्यग्दश न-ज्ञान-फ्रास्ब्रिरूपी 
मोक्षमारग झा जाता दै। दे जीव ! तू, 
प्रयत्न द्वारा अपने आरमा ,को दिसे 
मोहमा्ग में स्थापित कर,-परेस्ी 
झचलऊूप से स्थापना कर कि ब्रीच से 
कभी हुट पढ़े बिना ग्रद्पकात्ष में मुक्त 
दशा प्रगट, हो जाये। हि 

यहाँ आत्मा को. मोदमाग में 
स्थापिद् करने की कहा, यानी शुद 
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अच्यस्वतात का शवसम्धन जेकर तू 
अपने आत्मा में भोहमाग की पर्याय 
भ्रग्रट कर | सम्पस्दर्शन-ज्ञान-चारित्ररूपी 
भौकषमाग शुरू भात्मा के आश्रय से दो 
प्रगट होता है। आत्मा का 
आश्रय लेकर जिसने सम्बग्दर्शंभ कान 
आरित्र प्रणट किये ढसने अपने अ्रात्मा 
को वेंघमार्ग से विद्युल करके मोक्षमाग 
स्थापित किया दै। शुद्ध झात्सा के 
झाअय से प्रगट हुए निश्चय रस्लश्रय 
ही नियमरूप से मोरुमार्ग हैं, उससे 
सिम्त सरा कोई मोक्षमाग नहीं है। 
डलसके बदले तो जोब व्यवहार रत्नत्रव 
को हो मोत्त का कारण मानता दै, 
उसने शुरू आत्मा को जाना हो नहीं 
है; इसलिये शुद्ध आत्मा का आश्रय 
न करके राग का ही अक्षय करके 
यह भीष संसार में परिभ्रमण करता 
है। इसलिये झायायदेव कहते हें 
शान -चारिन्ररूप ब्रथधा्थ मोक्षमार्ग को 
पहिँचानकर सं. निरम्शर उसी में अपने 
झआंत्मा को निरंचल रूप से स्थापित कर। 

और मोइमार्ग को विशेष प्रेरणा 
कहते हुए भाधार्यदेव कहते हैं कि हे 
जब्ब ! समस्त अ्स्य चिन्ता निरोध 
हात अत्यन्त पुकांग्र होकर द्शंन-झाने- 
चोर को ही ध्या। शुद्धा्ा उष्य से 
फूँक्‍कपा होने से पम्फावु्श न-हान--- 
चारिककप जो निमंश पर्बाय प्रगट 
हूँ बंद आत्मा के साथ हो चमेद है, 
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सम्पग्दर्शन-शल़-न्खारिभ्र: को फर्क्षय: के 
साथ अ्रमेदक्षप ऐसे शुरु: ऋक्षमा को 
ही तू ध्या। उसका ध्यान करते से 
अल्य समस्त चिल्ताओं छूद जाती हैं। 
>हस अकार भाचायवेव॑त्रे भ्रद्तित नास्ति 
से मोक्षमार्ग समझाया है। 

मोक्षमार्ग शुद्ध शानचेतनामय दें । 
शुद्ध ज्ञानचेतनामें सम्परदर्शन  शान- 
खारिश्र तीनों समा जाते हैं। शु- 
ज्ञान-चेतनामय होकर सम्यग्वुशन-कशानझ्‌ 
चारिश के अनुभव में एकाप हुआ वहाँ 
पुणय-पाप या हए-शोौक का अनुभव 
नहीं रहता। इसकिंये आचाय्रदेव कहते 
है कि हे जोब! समस्त कर्मज्रेतना 
आर कर्मफुंल चेतता को छोड़कर श्रुद 
झाम-खेतनामय होकर दृर्शन-क्ान- 
चरित्र का हो स्‌ चेत, उसी का अनु- 
अब कर;- -बही मोक्षमागं है। शुद 
अभ्यस्वभाव के अयधक्षम्यन से अतिकय 
रप्लक़्स के निर्मल परिणाम उश्यन्न 
होते दें; डस रप्नशय में तब्मय होकर 
तू इश्ान-क्ान--चारिज् में ही खिहर । 
इसके लिया किमी भी परवुध्य में किंचित 
भी ने बिहर | पर हद्छ तेरे हान के 
जेब रूप हैं, परन्तु उन लेयों के अब- 
लम्बन से तेरा मोकजागं नहीं हे; सात 
मोेबल्ा्म है; इसलिये दे:मंजा ! ऋारंत' 
पढ़ हुस्बों का अलंका अरगआार अकेशे 
जयध#जकहप #॥ ही. ऋषंअन: बरेढ़ा 

दू, सम्परस्दशंक-कान खा. 
मोच, फंस में; विद. कर । [प्रवक्ता के 


अरिंहैत भगवान को पादिचानो ! 


[ लड़ा जैम जबमे के खिंये अश्हित संभेंदान कं! स्वरूप 
झबश्य जानना चाहिए ] 
[ प्रवस्कसार गाथा ८० पर पूक्य गुरुदेव के प्रव्यनों का खार ] 
( कैश्वांक १ ) 


क्री अश्हिंस भगवांन को नमस्कार 
हो। 
् 
झारिहंत भगवान झपने हृष्ट देव 
हैं, इसक्षिये उनका स्वरूप ग्रधायंतपा 
जानना चाहिए। 
हा 
अरिहंत भगवान का स्वरूप ययाथथ- 
तया जानते से आत्मा का सच्चा स्वसूप 
ज्ञाता होता है; क्योंकि भ्रपने. आत्मा 
का स्वरूप मी वास्तव में अरिहंत भग- 
बान जैसा ही है। 


रै 

कनातिकाल स भ्रात्मा में जो 
सिध्यास्थभांव है यह अचर्म है। इस 
अच्या का स्वश्राथ अरिृंत भशंवान 
जैसा दी है, पुरुय-पाप रहित है, उसे 
शुककर पुरय-पाप को दी अपना स्वरूप 
सामना, पुर्ण-पाप से धम मरानगा वह 
मिव्यात्य है। उस निथ्वात्व का नाश 
कैसे होता है. और सम्पफ्स्व केसे प्रा 
हो है (-बसका उपाय कहते हैं। 
--जो भय भरिहंतव भगवात्र के आत्मा 
के हच्य-मुण-एर्थाद को बराबर आनता 
है कद कास्तव में झपने झप्मा को जावका 
है; उसका मिश्यात्यरूपी अल हाकरस 
सध्ट हो जाता है और शुद्ध सम्दफलच 





प्रगाट होता है ।-- अनाति के अध्स का 
नाश करके झपू्व धर्म अगर करने का 
यह उपाय हैं। 
कट 

निरुचय से अरिहृत भगवात का 
और इस आस्मा का स्वभाव समात्त है, 
डस स्वभाव को जानने से सम्यग्द्शंन 
दोठा है, पद श्रपूद्ध धर्म है। सम्कंद- 
शत के बिना तोसकाल् में जम नहीं 
दीशा 

श 

जो जीव सरुचे जक्षण की परीक्षा 
द्वारा अरिहंत भमवः्त का स्वरूप जानता 
है बह जीवस्वरूप के आंगन में आया 
है; जीव फ्रोरिहंत भगवान को नहीं पहि- 
खागता और शरीर की क्रिया से या 
राग से घर्म मानता हैं वह ती स्वभाव 
के भगत में भी नहीं भाषा दे । 

अरिहंत भगवान जेंसे अपने आत्मा 
के शुध्य-गुर्श-पर्याथ को आँब नहीं जानता 
वही राखादि और शरीशदति की क्रिया 
को भअ्रवना स्वरूपे सानता हैं; किम्तु जो 
जीव अरिहंत भगवान जैसे अपने ऑस्मः 
को पदिशिका नें, उसे ंपुशाम' हो 
जाता है इससिये जहं रामाति को' अंपना' 


सथ्या स्वरूप नहीं. मानता और शरी- 
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रादि की क्रिया को अपनों नहीं भावत॥ 
रामरहित चेतम्थभावरूए उसका परिश- 
सन हो जाता है। 
हे 
तीमलोक के माथ ती्भ कर भगवान 
कहते हैं कि--मेरा और तेरा आध्मा 
एक ही जाति का है, दोनों की एक ही 
पाँति है। जैसा मेरा स्वभाव है जैसा 
ही तेरा स्थभाव है। हमें जो 
केवलज्ञानदशा प्रगट हुई है वह 
बाड़ा से हहीं प्रगटी दे किन्तु झ्रारमा 
मे झक्ि है उसी में से प्रगट हुई 'है; 
तेरे आस्सा में सी सुर जेसी ही परि- 
पूर्ण शक्ति है। है जीव ! अपने झाव्मा 
की शक्ति को पहिचान ते तो तेरा मोह 
नष्ट हुए बिना नहों रहेगा। 
& 
जिस प्रकार सोर के अंदे में साढ़े 
तोन हाथ का रंग्रबिरंगी भोर होने का 
स्व्रभांव भरा हे, इसलिये उसमें से मोर 
होता है; उसी प्रकार आत्मा में झानंद- 
सय कैवल्लज्ञान प्रगट होने की शक्ति हे, 
उलसें से केवजज्ञान विकसित होता हे 
“लो ऐसी अंतरशक्ति की प्रत्ोति करे, 
उसे सम्यर्द्शन धोकर झल्पकात्ष में 
केवलशान कला विकसित हो जाती है 
किन्तु 
“इस छोटे से अंढे में मोर #से हो 
जाला है'।', --चेसी शंका करके यदि 
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अंडे को ठोककर देखे थो' उसका रस 
सूख आता है और मोर नहीं होता; 


डसी प्रकार जो जीव भारमा के स्वभाव - 


. साम्षथ्य का विश्वास न करे और 'हस 


समय भावसा भराबान जेसा कैसे हो- 
सकता है (ऐसी स्वभाव में शंका 
करे सो उसे सम्यग्दर्शन नहीं होता और 
न उसका मोह नष्ट होता है। और न 
लिमल तत्यरुलि का रस होता। | 
्छ 

मोर के छुटे अंढे में मोर होने का 
स्वभाव दे वद्व स्पशन रसन आदि इन्द्रियो 
से ज्ञान नहीं होता, परन्तु शान इएाः 
ही ज्ञात होता है; उसी प्रकार आत्मा 
में केव्षज्ञान होने का जो रचभाष है 
वह हन्द्रियों द्वारा, मन द्वारा या राग 
द्वारा सी ज्ञात नहीं होता किन्तु यह 
इन्त्ियादि का अवद्धस्बन छोड़कर स्थमा- 
वोग्मुझ॒ अलीन्द्रिय से ही ज्ञात होता 
है। 

] 

जिस प्रकार वियासलॉरड के सिरे 
में अग्ति उत्पन्न होने की श्षामथ्य है, 
ठसी प्रकार चेतन्थमूर्ति आध्मार्म केवल- 
ज्ञानज्योति प्रगट होने के सामथ्ये 
है। जिस प्रकार दिवीसंद्वाईई में अग्नि 
प्रयट होते का सांमर्प्य है बंद अल से 
दिखाई नहों देंता किन्तु को से ही 
शात होता है, उसी भंकार आप्मा में. 
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केवलज्ञान होने का स्वशायसामब्य है 
वह भी अतीम्मिय ज्ञान द्वारा ही क्षात 
होता दै। 

से 


अपने ऐसे स्वभाषसाभथ्य की प्रतीति 
और अनुभव करे तो सम्यर्दशंन रूपी 
अथम धर्म हो। ऐसे स्वभावसामथ्य की 
अतीति के थिना चाददे जितने शास्त्र पढ़ 
से, धत- उपायास करे, प्रतिमा के, पूजा- 
अक्ति करे या उब्यक्तिंगी मुनि दो जाये 
“-चादे जितना करे तथापि वह धर्म 
नहीं माना जायेगा ओर न वह करते- 
करते धर्म होगा। 

€ 


सम्यग्दशन प्रगटाने के लिये यह 
अल्लौकिक झणिकार है; यह अधिकार 
समकऊर बाद रखने जेसा है, और भीतर 
'जुगाली करके ब्राध्मा में परिश्मिल करने 
जोग्य है। अपने अन्‍्तरस्कमाव में पुका- 
अता से ही सम्पन्द्शन और सम्यकलारित्र 
अगर होता दे । 

के 

जिसने अरिहिंत भगवान जेसे अपने 
आरमा को मबड़ारा जान लिया, वह 
जीव श्यमाथ के आऋंगत में झआावा है; 
किन्सु आंगन में भाने के परसात्त अम्तर 
मं डतरकर स्वभाव का प्रभुभव छश्मे में 
अनंत .पुरुषा्थ: है । 
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जिस प्रकार बढ़े राजा-महाराज़ा के, 
महत्ञ के आंगन में आने पर सीधा 
राजा के निकट जाने के दिये हिम्मस 
आहिए, उसी प्रकार सैलस्व भगदान के 
आंगन में आने के परचात्‌ श्रम्तरोस्सुख 
होकर चेतस्यस्थभाव का अभुसव करने 
में झनंत पुरुषा्थ है। जो जीव कैसा 
अपूर्य पुरुषाथ' करे उसी को भगवान 
आर्मा की सेंट होती है--उसी को सम्ब- 
म्दुशंन होता है। 

जो जीव शुभ विकल्प सें अटक 
जाता है उसे चेतस्थभगवाम की भेट नहीं 
होशी;---किन्सु यहाँ आंगन में ऋटक ने 
की बात नहीं है। जो जीव आंगन में 
आया वह झंतर में जाकर अनुभण करता 
है है--पेसी भ्रप्रतिहतपने की यहाँ बात 
। 

के 


सम्यम्दशेन के बिना भर्म नहीं होता, 
इससिये यहाँ सब प्रथम सम्यग्दुशंन की 
रोहि में पुण्य था बाप महीं है। उप- 
योग को अम्तमुख्यथ॒ करके जिकाली 
अलम्यद्ब्य में एकाप करना ही सम्बनद- 
शंन की रीति है। 

हि के 

देखो भाई! यही आत्मा के हित 
की यात है| पेखी समझ पूर्त अनम्ध- 
काक्ष में एक क्षण आत्र भी नहीं की 
है। जो एक कर भी ऐसी समर करे 
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उसके अन्त का नादा हुए बिता नहीं 
रहता । 
] 
झाह्मा का यथार्थ स्वरूप समझे 
बिना, भले ही ज्ञाखों-करोड़ों की संपत्ति 
जोड़ ले, त्रापि उसके आध्मा को क्या 
स्ाभ आत्मा का लक्ष किए बिमा 
आत्मा के अशुभव की अमूल्य घदी का 
कत्स नहीं सिलेगा। 
के 
जिसने आत्मा का यथार्थ निर्णय 
किया, फिर अले दही उसे शध्याहार-विद्ा- 
रादि हों और पुर्य-पाप के अमुक परि- 
णाम भी होते हो, सथाषि आत्मा का 
लक्ष नहीं छुटता---भ्रास्मा का जो नियंय 
किय। दे वह किसी भी अलग पर नहीं 
हटसा | प्रथम प्सा निर्णय करना दी 
करने योग्य है। 
५ 
रब सत्य को समझे वहाँ सिथ्या 
सान्यदा अपने आप दूर हो जाती है। 
जिसने श्राश्मस्थलाध को जाना उसको 
जिध्या :मान्‍्यता : दूर हो सी गई। 
सत्य समके भौर विपरीप-मिथ्या मान्य 
भी रहे--ऐसा नहीं हो' सकता । 


“ है जीव ! तू भरिहंत भगवान जेसे 
अपने आत्मा को जान!--पसा कहा, 
इसमें इृतता सो भा गया कि पात्र 
जीव को अरिशृंशदेव के अतिरिक्त सं 
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कुदेबादि की मरम्यता छूटी ही गई है। 

““+झरिहंत समवान के वच्य-गुण- 
पर्याय को जानकर यहीं नहीं. रुकशा, 
किन्तु अपने आत्मा को ओर ढल्यता 
है ।--मेरा स्वरूप द्वब्य-गुण और पर्याय 
से परिपूर्ण है, राग-द्वेष मेरा सब्चा 
स्थरूप नही है--ऐसा निणंय करके, 


* पश्चात पर्याय का लक्ष छोड़कर ओर 


गरुणमेद्‌ का जत्त भी छोड़कर विम्सातन्न 
आत्मा को ल्क्ष में लेता है। 

--हस प्रकार भ्रकेज्े चिम्मानत्र आरमा 
का अनुभव करते ही सम्यर्दर्शन होता 
है और मोह नष्ट हो जाता है । 

के 

भगवानके दर्शन और भगवान का 
साक्षास्‍्कार कैसे होता दे उसकी यहद्द 
वात है। भगवान कैसे हैं वह जाने 
और मैं भी बेसा भगवान हूँ--“'जिन 
सो ही भात्मा!'-- ऐसा जानकर उसी 
में अच को एकाम्र करने से मिर्विकेक्प 
आनभ्द्‌ का अजुभव होता दे, बही 
भगवान के दर्शन दें, वही भात्मसाक्षा- 
सकार है। “अझप्पा से परमपष्पा”-- 
इर्स्सक्षमे भात्माका दशंभ ही परमात्मा 
का दृ्शश है, बही स्वामुभव है, वही 
मोज्सिमाधि है, अही सम्पस्द्शन और 
सम्मरशाम दे। इसके अतिरिक्त भमवाल॑ 
के और अपने ग्रक्मा में जो. परमा्॑ 
से किंचित भी फेरफार मशणज़ा दे डसे 
अगवान को भेंट --अगवाब का साक्षा- 
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स्कारे था अणवान के दर्शन नहीं होते। 
रे 

आत्मा को पहिचानकर उसका 
सम्पग्दर्शन करना वह इस सनुष्य- 
जीवन की सफलता है। आत्मा की 
पहिचान के संस्कार सहित जहाँ जावेगा 
वहाँ श्रात्मा की साधना चालू रखकर 
अल्पकाल में मुक्ति प्राप्त करेगा। किंतु 
यदि जीवन में आरम! की पहिचान के 
संस्कार नहीं डाले तो ढोरारहिस सुई 
की भांति आत्मा भवअमण में कहाँ 
ख्नो जायेगा । जिस प्रकार डोरा पिरोई 
हुई सुई नहीं खो जावी, उसी प्रकार 
यदि आत्मा में सम्बस्दशन ओर सम्य- 
स्शानरूपी डोरा .पिरोले तो पात्मा 
चौरासी के अबतार में न भटके। 


कक 

यह सम्यर्द्शंन के लिये अपूर्क बात 
है। जिस प्रकार व्यापारधन्यधे में या 
भमोजनादि में ध्यान रखना है, डसी 
प्रकार यहाँ झाध्सता को रुदि कर के 
बराबर ध्यान रखना चाहिए; अंतर में 
सिलाबट कर के समकना चाहिए । 
पवित्र मांगक्िक रूप से यह अपूच बात दै। 
“यह कुछ अपूर्य हैं, समझने जेंसा है? 
--हस प्रकार उस्सा: कराकर ६० मिनिट 
बराबर ध्यान रखकर सुने तो भी दूसरों 


मिल्मप्रकार से पुणक हो 
५. र॒ झात्मा के लक से अंतरमें 
२ इस * भॉयहेपंपरिशमित हो 


४ 
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जाये उसे तो झनंतकाल में अप्राप्त ऐसे 
सम्यग्द्शन का अपूर्व लाभ हों। बह 
बात सुनना भी महँगी है ओर इसका 
समसना तो भ्रभूतपूर्य है । 
कक 
सम्यग्द्शनं की अंतरक्रिया ही 
ही धर्म की पहली क्रिया है। सम्य- 
रदृर्शन स्वयं श्रद्धा-गुण की पविन्न क्रिया 
है और उस में भस्िथ्यात्तादिक अध्स 
की क्रिया का अ्रभाव है ।सस्यरद्शंन - 
ज्ञान--चारित्र के मिमेल भावरूप जो 
पर्याय परिणमित होती है वही धर्मक्तिया 
है; वह क्रिया रागरहित है; राग हो 
वह धर्म की क्रिया नहीं है। धर्मा 
जानता है कि मेरे स्वभाव के अनुभव 
में शान-दु्शन-आानम्द की निर्मज क्रिया 
होती है उसी में में हैं. किन्सु रागकी 
क्रिया में मैं नहीं हूँ। 
हे 
दृष्य-गुण-पर्वाथध को जानने के 
पश्चात्‌ अष्त के भमेद चैतन्थमात्र 
स्वभाव का अनुभव करने में भिन्न ही 
प्रकार का पुरुषाय है; उस अंतरक्रियां 
में स्वमावका अपूर्य पुरुषार्थ दै।झनादि 
के भबसागर का अम्स ऐसे झपूर्स पुरु- 
पाय से ही होता है। यदि स्वभावषके 
अपये पुरुदाथं बिना भवसागर से पार 
हो सकते हों, तथ तो समसस्‍्य जीव, 
मोह में पहुँच जाते! किन्तु स्वभाव 
के अपूर्य प्रथस्भ के बिना यह आठ 


: २४६ : 


कृश्नी क्षम्रक में नहीं भा सकी, प्लोर 
इसे समझे बिना ऋती किसी जी के 
भवश्नमथ का अं॥ महों आता | इस 
अंतरकी रुलि ओर पैयपुर्वक स्वभाव को 
समझने का सतत उगद्ाम करना चाहिए । 
५ 

भगवान से ऋुंछकंगाला्ग्न वेश 
सम्फादर्शत का झपूथ उपाप्र अव्ज़ाके 
हुंए अध्य दीघ्र से ऋहते हैं कि है 
अध्य ! तू अर्हिंस अगवातके शुद्ध शब्य- 
गुण-पर्याय को पद्चिकन...उले पहिचाड़ने 
से शुमके झपने ग्रात्मः को जक्षर पढ़ेगी 
(क-पैं भा भरिहंत को ही जादि 
का हैं; भरिहंत भगव॒न्तों डी इंक्ति में 
बंद ऐसा मेरा स्थयकव है ?!--कुस 
प्रकार झाखमस्वभाव को प्रदिस्यत 
डस में पुक्ाप् होने से अप्ृव सस्ग्दश 
होगा । 

फः 

, ख्रबसे पहले कया कहना उसकी 
यह यात है । अधादि के भ्रश्माती जीव 
रो छोटे से छोटा जैनधूर्मो बनाने की 
अभथाद्‌ झविरत सम्परईष्टि होने को यहु 
यात है। झ्ुनि या श्रावक्र होने से पूज्च 
बसी श्रद्धा! होया चाहिए उसकी यह बात 
है। इस सम्दकश्दरूपी भूमिका क्रे 
जिना कत-प्रतिमा था नित्य कुछ श्री 
स्का नहीं होता। अभो बस्कुसारूय 
क्या है उसे सके लिता ऋलदी-जढ़डी 
याढ़ा त्याग करने लगे भोर भवने को 
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सुक्तित्र ब्रादि छान से उसे ते भी 


| 


रीति या धर्म के क्रम की खबर नहीं ह॒ 


ह्दा 
& 
जिसने अषप्सत में कको अआाश्सरक- 
भराश्ष का शाव किया है से वह झात्र 
सड़ेग्र व्ंत्षा ही रहता दें। बात्मा के 


/ बिशार में हो तभो सस्पसरहृशन रहता 


हैं भोर दूसरे विक्षार में हो तब सम्य- 
बुक्षन श्वला जाता हैं--ऐसा नहीं है। 
सम्धकत्थी को शआुभाशुभ शपयथोर के 
खपव भी आध्रभान का प्िसासख नहीं 
होछा, सम्फम्दशशन नहीं छूटता छोर न 
तृषिन्न होछा हैं; भर्तिश उसके सम्वक- 
अद्भू+-ज्ञात वर्तते ही रहते. दें-आात्ला 
ही उस्र रूप परिण्यमित हो यथा है। 
आत्मा का भान होने के पश्चात्‌ ढसे 
शसोखना नहीं प्रद्ता--याद नहीं रखना 
पढ़ता, परंतु आत्मा में उसका अहज 
परिणमन हो जाता है; नींद में भी 
आत्मभान का बिस्मरण नहीं होता। 
इसप्रकार 'धर्मी को चोबीसों घम्टे सम्प- 
स्दशनरूपी धर्म होता ही रहता हे। 
पुसा आाध््रभान प्रमट करना हां जोदन 
से सबसे प्रयम कर्तष्य है। 


में दुच्ि झोह. 
चईनिष्‌ ! केले में शक. गई, हद 
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एँसा मिलने की बात कितनी रुचिपूजक 


धुनता है | सथ फिर आत्मा सममने 
के लिये अपू्व रुचिपृथंक-आत्मा की 
शसिपूर्वक अम्यास करना चाहिए | 
सत्ससागम से परिचय किये बिना जल्दी 
से यह बात समझ में नहों झा सकती । 
“यही मुके करने योग्य है?--हस 
प्रकार थैये धारण करके जंह बात पक- 
इके जैसी है । 
कई 


अरिहंत भगवान के पध्य-गुख--- 
पर्याय का निणय पुरुषाथ द्वारा दोता 
है; ओर उसका निशंय करने से आत्मा 
कें बास्तविक स्वरुप की पहिचान होकर 
सम्यंग्दशन प्रगट दोता है झौर मोदद 
का चथ होता है। इसीकिये दे जीयो! 
पुरुषाथ द्वारा अग्हिम्त भगवान को 
पहियानो । 
है. 


किक, उसने शेपने भआारतों में 
परिशयूर्ए वरक्‍सण्ने का स्पीकर 
और उससे करे के! या विकार को 
निर्येक किया । 
/ & 

करिए अंगवॉन में शौर इस 
आल में निश्थ से कीईँ अंतर नहीं 
है; इसॉजियें' जिले अरिदम्त' के जीस्मा 


- रेड 


क्गता है कि अद्यो! 'मेरे भराष्या रा 

वास्तविक स्वरूप भी ऐसा ही है, 

इसके अतिरिक्त अश्रस्य विपरीक्ष भाव 

मेरा स्वरूप नहीं हैं।! ऐसा जानकर 

अपने आत्मा कौ शोर ठकने के उस 

जीव के मोह का नाश दो जाता हे। 
के 


अरिस्स गरम को कासइकाक के 
कब जामा कहां जाता है ?-- जसि्लिल्त 
भगवान के अब्य-गुण-पर्थाय के साथ 
अपने आत्मा को मिलाकर, जेसा 
ऑरिहेस्त का स्वमार्य हैं वेसा हीं मेरा 
स्वभाव है--ऐसा भिरशर्ष करें सभी 
आऑह्हिं्त भगवान की वास्ख॑द में आांगां 
कहा जाता है। और इसंप्रकार झरिंहम्त 
सगवांने को जाने उसे सम्पग्दर्शन हुणए्‌ 
बिना न रहे। 
के 
जिससे आरिहृंत भगबांभ के अध्ण- 
गुम्फ पर्याय को उस में. खिका डस शलालें 
पेंड्ा, साम्रध्य दे कि अपने आत्मा में 
से ब्रिकार का भोर अपु्ता का लिफेद 
करके एह्िपूर्ण स्कद्भालप्रणी कह सतीिकाह 
करता है और मोह कक क्षय करता है। 
न 


जी जीव ऑरिहंत अभंवान के 
आत्मा की बरीजिएं आगती है बह जींय 
अरे सत्य शामं््य के संग्धु धोकर 


का धारक स्वेकद' जॉगणो' पे ऐधा।.. सम्कदेशन प्रंगर करती हैं,--हंसलिय 


: र४े८घ : 


छारिहंश भगवान को जाननेयवाजा झरि- 
हंत का जथुनस्दन होता दै। 


चर्मी जोव ने अपने हृदय में झआरि- 
हंत भगवान को स्थापना की है; उसके 
अऋम्तर में केवलज्ञान को महिसा अंकित 
हो गई है; और ऐसा परम मदिमा- 
बन्स केवललाग प्रगट होने का सामर्थ्य 
मेरे आत्मा में भरा है ऐसी डसे 
स्वसन्मुख प्रशीति है । 
केवलशान का यथार्थ निर्शय करने 
का साभथ्य शुभविकशलप में नहीं है किस्तु 
आत्माश्रित ज्ञान में द्वी वह सामर्थ्य 
है। केवलकान का यथार्थ निर्णय करने- 
वाला कान अपने स्वभाव सन्म्ुख हो 
जता द्दै ॥ 
& 
जो जीव झरिहंस भगवान के केवल- 
ज्ञाय का निरुय करे वह जीव राग को 


आर्सा का स्वरूप नहीं मानता अर्थात 


राग से धर्म होना नहीं सानता; क्योंकि 
केवलशानो को राम नहीं है, और 
जैला केबललानी का स्वरूप हे वेंसा ही 
अपना परभाथ स्वरूप है। 
के 

जो जोव मात्र अपनी कुक पश्म्परा 
से दी अरितदेव को महान मानता है, 
किल्तु अरिहंत भगवान के जोष का 
स्वकप क्‍या है बह नहों जानते उमका 


आत्मधर्म ;: ११५६-१७ 
सिथ्यात्थ दूर नहीं होता और धस अराद 
नहीं होता। इसलिये अरिहंस भगवान 
के श्रात्मा का वास्तविक स्थरूप क्‍या है 
यह आनना चाहिए। शअ्ररिहंत भगवान 
के आास्मा का जास्तथिक स्थरूप पहिचाने 
बह मिथ्याद्ृष्टि रहता ही नहीं | 


ढक 
जिसे मोह का क्षय करना हो उसे 


क्या करना चाहिए ?--कि भअरिहंत भग- 


वान का आत्मा केसा है, उनके गुणों 

का सामथ्य कैसा है और डनकी केवल- 

ज्ञानादि पर्याय का क्‍या स्वरूप है बह 

निश्चित करना चाहिए; उसका निर्शक 

करने से अपने आत्मा का वास्तविक 

स्वरूप भी वैसा ही परिपूर्ण ६ ऐसी 

सम्यकप्तीति होती दे झोर मोह का 

नाश हो जाता है । 

छः 
यहाँ अरिहंत भगवान इस आत्मा 

के ध्येयरूप-आद्शरूप हें। जिस प्रकार 

वर्षण में देलने से अपनी मुखाकृशि 

दिखाई देती है उसी प्रकार अरिहंत , 
इस आत्मा के वृपण समान हें: अर्कंत 

भगवान का स्वकृप पहिचानेने से आत्मा 

का परिषूर्श स्वरूप कैसा हे यह पहि- - 
चाना जाता है। भअरिहृंत मगवान को जो 

केवजाज्ञानादि प्रमट हुए हैं-डनके ' घगर 

होने का मेरे आत्मा में छामव्ये है, और 
जो सर प्रकार के रागादि सत्र ऋशिकंत:. 
भगवान के आत्मा में से दूर हो गये . 


श्र 
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हैं बह आस्मा का सच्चा स्वरूप नहीं 


+ है और कभी भी राश दितकारी नहीं 


है इस प्रकार अरिहंत भगढ़ान को प्रहि- 
चानने से अभ्रपने स्वभाव सांमथ्सय की 
प्रतीति होती है भौर घिकारी भावों से 
सेदक्लान होता है । 


हा 
आचारयदेव कहते है कि भाई! 
हमें गुके सेरा शुद्ध स्वरूप बतलाना है; 
विकार या अपूर्शता वह्द तेरा सच्चा 
स्थरूप नहीं हैं; तेरा सच्चा स्वरूप 
तो विकाररहित . शुद्ध परिषपूर्य 
है---वह इसे दर्शाना है। और इस 
शुरू झआात्मस्थरूप के प्रशिविम्ध समान 
ओऔ अरिहंत भगवान हैं क्‍योंकि वे स्व 
प्रकर से शुद्ध हें :--हसलिये हे भाई ! 
तू अरिहंत भगवान के भ्रात्मा को पहि- 
साण, और झपने आरमां को भी देसा 
ही आन । 
स्क 
इस आर्माको व्रब्य-गुण-पर्याण तो 
सदैव शुद्ध हैं और पर्याय नई प्रगट 
कश्मा है। पर्माथ को शुद्धता प्रगट करने 
के सिंगे अध्य-शुक्क औौर पर्याव की 
शाहसा का स्वसूद कैसा है वह जानना 
चाहिए! अरिइंत स्ाचाम का अत्जा 
तथ्य-गुज जौ! पर्याणथ सौनों अकार से 
शुद है, इसलिये उनके स्वरूप कौ 
जाभने से अपने शुरूस्‍्व मान की प्रतीति 
होती कै और 'उलो के अचम्लाबंन से 


री डर 


रे : 


पर्याय में शुर्धता होने ज़गसली दे। 
झरिहंत भगवात का अफ्रमा फ्रि- 
स्पष्ट है, सर्वश्रकार से तिर्मत् है, उन्हें 
पहिचानने से ऐसा लगता है कि--अड़ो ! 
यह तो मेरे शुद्ध स्वआाव काही अंति- 
बिम्ब है, मेरा स्वरूप पैसा डी दे ।--- 
इस प्रकार ययार्थ तथा आ्रात्म स्वभाव का 
भान होते से शुद्ध सम्यकक्‍्स्य प्रगट होश है। 
बछ 
झरिहत भगवान को रागका भ्ध्यंत 
अभाव होकर परिपूर्ण केवलशञान प्रगर 
हो गया दे। उस केब्रक्नज्ञान में जो 
ज्ञात हुआ है वह मिथ्या नहीं होता;--- 
ऐसा निरय करने में भगवान के केवल-- 
शान की श्रतीति आा जाती है, और 
केबलज्ञान की प्रतीति करने से झपना 
परिपूर्ण शानसामथ्य भी प्रतीति में श्रा 
जाता है और स्षम्परदुशंन होता है। 
इस प्रकार केवलज्ञान का ययाये निर्छत्र 
यह सम्यग्द्शन का कारया होता है 
अरिहंतह भगवान के निर्णय में 
केवछआान का निर्णय झाया, केवलक्ञान 
के निर्णय में आत्मा के शानस्वभाव का 
निर्शध भ्राया और शानस्वभाव के निर्णय 
में कैवलशतंत स्वभाव सम्धुख का अनजंत- 
पुरुषाज आया । 
' 
सर्च परभारमा झरिहंत मयबान 
को जौ जौव नहीं पंहिकामता यह केचआहास 


४; र४० :; 


को गयीं धदिलिनता; और जो केवल- 
जान को नहीं पदिचानता यह झाप्मा 
के केवलशान स्वभाव को भी नहीं 
पहिचानता; शानस्थभाव की पहिचान 
के बिना उसे कभी भर्म नहों होता। 
इसकिये जिसे धर्म करना हो उसे प्रधम 
अरिहंत भगवान के स्वरूप को बराबर 
पहिचानना चाहिए । 

के 


ध्यरिहंत भगवान का और मेरा 
आत्मा निरचय से समान ही है--ऐसा 
जो जीव जान ले, उसे पेसी निःशंकता 
हो जाती है कि जिस प्रकार अरिहंत 
अगवान झपने पुरुषाथ द्वारा मोह का 
क्षय करके पूर्योदशाकों प्राप्त हुए उसी 
प्रकार में भी अपने पुरुषार्थ के बल से 
मोह का क्षय करके पूर्यादशा प्राप्त 
करनेवाला हैँ। मोह की सेना पर 
विज्वय पाने का उपाय मैंने प्राप्स किया 
द्दे। 

। 

समस्त आत्मा अआरिहंत जैसे ही हैं; 
अरिहंत जैसे अपने स्वरूप को ओ 
समझना चाहे वह ससझू सकता है। 
अंतर, के स्वभाव की रुचि और महिमा 
आये बिना जीव उसकी आप्ति का 
प्रश्न नहीं करता । जो अरिहृंस जैसा 
अप्वा स्वरुप प्राप्!त करता आह बह 
अबरय हो कर श्रकता है |. दुल स्वरूप" 
आयिस के ख्िए अन्समु ख धृुशा का 
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अपूर्न प्रयत्न होना चाहिए । 
छः 
है जीव ! हुके अपना भला करना 
है न!......तो तू इस यात की खोल- 
कर लेना कि जगत में सबसे भ्रष्छा 
किसने किया है पूर्ण हिस किसने 
प्रमट किया दै?...... 
. झरिहंत भरधषंत इस जगत में 
संपूर्ण सुखो हैं, उन्होंने आरस्‍्मा का 
संपूर्ण भला किया है। अरिहंस भगवान 


ले किस अरकार आत्मा का भस्ता 
किया ?.. ... 
पहले अपने  आत्मस्वक्षात्र को 


परिपूर्ण जानकर उस स्वभाव के झाश्रय 
द्ारा मोहका अय किया,--६स प्रकार 
अरिहंत सगयतों ने आत्मा का भला 
किया | जेसे अपने आत्मस्थभाव को 
जाना और फिर उसमें क्षीन होकर 
मोह का क्षय करके वीतरागता और 
केबस्कक्मन प्रमट किये, इसकिसे के 
अरिहंत भगवान सुख्त्री हैं। 

उमके झ्रात्मा की यह केवललाज 
दशा कहाँ से आईं? बत्रिकाल्ली हष्य-- 
गुण का जो स्वभावसामब्य है. उसमें 
से ही धह दशा प्रग़ट हुई है । 

है जीव ! तेरे अम्ब-गुल में भी 
भरिदंत भगवान जैसा ही स्वभाव सामब्स 
है; उस स्वभाव की भद्धा-हान करके 
उसमें. छू स्थिरका कर, तो :ुके अपने 
वध्य-गुया में से केवकशान जोर पूरे 
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सुखमय वृशा प्रमट होंगी ।--पढ़ी 
आत्मा का भला करने का उपाय है। 
दुनिया में अपदा श्रच्छे से अच्छा करने 
वातों भगवान क्षरिहृंब, उन्हों ,को 
तू अपने आवृर्शरूप रख। 


कट 
अ्रद्मो ! जिनके मोद् नहीं दे, अवब- 
तार नहीं है, सरश नहीं है, विकढप 
नहीं है, पर की उपाधि नहीं है, भूस्व 
प्यास नहों है, रोश नहीं है, राग नहीं 
है, हथ नहीं है, शोक नहीं हे; जिनके 
दिव्य केवलजान आर संपूर्ण शतीग्तिय 


सुख प्रगट हो गया है तथा जो. कृत- 


की. 


, २५.१ - 


कृष्प हैं--ऐसे अरिहत मगदान ही» 
आए्मा के द्षण असान हैं, ने ही स्ध्चे 

आदक्षरूए हैं। उन अरिहंश भगवान के 
स्वरूप को जानने से अपने स्क्‍रूप का 

प्रसिब्दिब शत होढा हे ।--इस मकार 
आरिहंत अगवान जेखे अपने भात्मा को 
आनकर उसका ध्यान करसे रहने से 

से जीघ स्वयं भी मोहरूपी अरि को 

नथ्ट करके अरिहंत हो जाता है ॥-- 

यह आरिहस होने का डपाब हे! 

अनंत तीर्थ करों ने यही उपाय किया हई 

और दिब्यध्वमिरश भी देखा ही उपदेश 

किया है| 


“४-ौ४+3+---६२३३२२3३७०७ल०फैनलिकीकइीमकीमणक->---_ नाक 
निश्चय से जैसा सर्वक्ष भगवान का स्वभाव ई वेसा ही हस आास्मा का 
स्वलाव है; इसलिये सर्वक्ष को पहिचानने से अपने श्रात्मा की पहिचान दोती 
है जो जोव सबंध को न पहचाने यह अपने आत्मा को भी नहीं पहिचानता। 
छ 
समस्त पदार्था' को जानने रूप स्शत्वशक्ति अरल। में क्रिकाल दे किल्तु पर 
में कुछ फेरफार करे ऐसी शक्ति आत्म! सें कमरे महों है । 
] 
अह्ो ! प्रमस्त पहला को जानने की शक्ति इस झाग्मा में सडैथ भरी है; 
उसकी प्रतीति करनेवाल्ला जीव चर्मो जीव मानता है कि में अपली शानक्रिया का 
सपमी हूँ, किलु पर को. क्रिया का स्वामी में नहीं हूं + 
| 5 
झाउक में. ्तंशशन्ति है, उस शक्ति क्र विकास दोने से अपने में कर्य 
शव म्रमठ होगा है, किन्त सख्त को शक्ति का विकास होने से कद पर का 
हब कर दें-जेसा कई हो मणला। 
के 


दी 


माक्षमार्गी मुनिवरों को किसकी शरण है? 


झहो ! अंतर में च्ेतस्पस्वभाव 


की महा शरण है उसे तो झज्ञानी 


जीव पहिचानते नहीं हैं और पुण्य में ही मूर्चिद्त हो गये हैं। पूथथंकाल 
में अनंतवार पुण्य किय्रे किन्तु बे जीव को शरण भूत नहीं हुए, उनसे 
किंचित भी सोक्षमाम का हित नहीं हुआ। हे साई ! अब तुके अपने 
झाप्मा का मोक्ष कशना हो, संसार की चाह रातियों के परिआ्मण से 
सछुटना हो तो अंतर में ज्ञान की शरण ले। 

« झहो ! हमें अपने स्वभाव की ही शरण है; पुरथ का विकल्प 
उड़े उस भी शम शरणरूप नहीं मानते; उस विकक्प को भी तोड़कर 
ज्ञान को झंतर में एकापअ करने से आत्मा के परमानसद का अनुभव 


होता हैं;---वही हमें शरण है, और 


दूसरे जीवों को भी वही शरण है |?” 


देखो सह संत-मुनिर्यों के अस्तरअनुभव से उठनेताली मल्कार ! 
| अतिक्षण निर्विक्प आगस्द, के अनुभव में मूकते कूलते बीच में यह 


थाणी निकल गई है। 





झारमा के शानस्वभाव की सन्मुख्धता 
से प्रगट हुए समस्बस्दर्शनय श्ञान-वचारित्र- 
रूप बीतरागभाव ही मोत्ष का सच्चा 
कारण है; उसके सिवा जितने शुभ 
या भशुभ राग भाव हैं बे सब बंधन के 
ही कारण हैं। जिस प्रकार परापभाव 
बंधन का कारश है टसो प्रकार पुश्म- 
भाव भी अंघन का कारण है इसलिये 
मोधमार्ग में शुभ या अशुभ समस्त 
कर्सों का निषेध हैं--परुसा भगवान 
सर्वक्द्रेव का अदेश हे। 

शुभ या झ्रशुम समस्त कर्म जीव 
को जंज के ही कारण हैं, इसलिये के 
निषेद करने योग्य दैं--परेसा श्रायायदेव 
ने सिद्ध किया) हाँ जो जीव, मह्त 
पुथषय -पाप को ही जानता है, डिम्तु 


जु्य-पाप से रहिल क्वान परिजसन , हें 


- को नहीं जानता, उसे ऐसा प्रश्न डठता 
है कि--जब मोच्षमार्म में पुण्य और 
पाप दोनों का निषेथ कर दिया, तथ 
फिर झुनियों को किलकी शरण रही 
पुरुय-पाप दोनों छू८ जाने पर किस के 
'झाधार से सुनिपना और मोक्षमार्ग 
रहेगा ! : 

उसके उत्तर में आचार्य भगवान 
कहते हैं कि छरे भाई! पाप और 
पुण्य समसस्‍्य कर्म छूट जाने से सुनिवर 
कहीं अशरवय नहीं हो जाते; किन्तु 
उस समय शानस्वसाव में रमझ करता 

: हुआ वीतरागी जाग ही उन्हें शरणभूत 
हैं; थे उस शान से ख्रीन होकर, आत्मा 
के परमारुत का: अशुभ करते .हैं। 
यह जात मिम्नीक कलर में कहूते 
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निधि सूवेस्सिन, 

सुहतदुरिते कर्मणि किल 
प्रद्त तैष्कम्ये 

न स्लु मुनयः संस्मशरणा / 
सदा छाने ज्ञान 

अतिचरितरसपां हि. शरण 
स्प्रय॑ विंद॑स्येते 


परममझ्त तन्न निरता ॥ ३०४॥ 
(समयसार: पुर्य-पाप अधिकार) 


मोछमसार्ग में शुभ या अशुभ आच 
रगारूप समस्त कर्मों का निषेघ किया 
गया हे; परस्तु बह शुभाशुभ कर रहिस 
निष्कर्म अवस्था प्रवर्तित होने से मुनि 
कहीं अशरण नहीं हैं। पुयय--पाप 
रहित निर्चिकल्त दशा के समय ज्ञान 
स्वभाव में ही एकाप्र फोकर परिणमित 
होने वाला कान ही उन मुनिवरों को 
परस शरण हे; ज्ञान में लीन होकर 
वे परमाए्त का अनुभव करते हैं। 
घरुणय-काप में तो अकुसता है, उसमें 
आनन्‍्द का अनुभव नहीं हैं; पुर्य- 
पाप रहित निर्विकश्प दृशामें शानस्वभाव 
में एकाकार होकर परिणमित होने से 
सिशुमगवान जैसे अपुर्व आनंद का 
अजुभव होता है उसे परस अमल की 
शपमा दी है। अजझ्ञानो जीवों को पुरय 
की ही शरण सासित होती है, किन्तु 
अंतर से श्ानस्वभाव शरलभूत है 
डम्सकी उन्हें खबर नहीं है। पुणप॒ ही 
सझुझे शरशमूत है, पुणण छूटने से मानो 


: रहेरे 


झुक में कुछ भी नहीं रहेगा--ऐसा 
अज्ञानियों के लगता हैं, इसलिये पुक्फ 
के नियेध को जात सुनते थे भमदक 
ठठते हैं कि भरे। पुदय छोड़ देंगे तो 
हम में क्‍या रहेगा ? भानी कहते हैं 
कि आझरे भाई ! पुणय-पाप कछूट जायेंगे 
सो फिर ज्ञान-भ्रानंद से परिपूरो भ्रात्मा 
रहेगा । पहले तुम पेसी अद्धा--शान सो 
करो कि हमारा चैतन्यस्वभाव पुरथ--- 
पाप के बिन। भी टिक सकता है। 
घुणयय-पाप के आधार से ज्ञान नहीं है, 
किल्तु शानस्वभाव के आधार से दी 

इसलिये पुणय-पाप से एथक 
होने पर वह ज्ञान अशरण नहीं हो 
जाता किल्तु पुणय-पाप रहित हुआ 
वह ज्ञान निज स्वभाव में गंभीरता 
प्‌वंक क्रीम होफर परम अखत का 
अबजुभव करता हैं । इसलिये मोक्षमार्गी 
मुनिवरों को ऐसा बीहरागो शान ही 
शरणरूप हे। 


यहाँ उम्र बात कतलाने के लिये 
झुनियों को बाद की है; क्योंकि सुति 
परम तिथ्कर्म दुशा को प्राप्त हैं; मुगि्भो 
की भाँति चौये गुशस्थानवाले . सम्थ- 
क्रयी को यात भी समझ लेना चाहिए । 
उन्हें मी किसी पुरय-पाप की शरण 
नहीं है किन्तु अन्तर में अपने स्वभाव 
के अवक्षस्वन से परिशमित होने वाला 
ज्ञान ही शरण है। मोक्षमाग में सम्ब- 
ग्युशंभ से केकर केवलजान तक आपने 


: शष्र४ : 


अस्वशात का झवस्ंजन--यह पु 
ही शरण है। बीच में कहीं पुण्य की 
आश्या यहां है। भके हो पहले निलक्षी 
शूमिका में पुथक्-्पाद के भावों से 
सर्वधा न छुटे, किम्तु वे भाव होने पर 
शी ऐसी दृष्टि प्रगट करमा चाहिये कि 
सुफि शरणभूुत तो मेरा शानस्वभाव ही 
है; शानस्अभाव के अबलम्बन से ही 
सेग सोकसाशे है--हन पुरुय-पाप के 
अवलम्बन से मेरा मोक्षमार्ग नहीं है। 
जब तक ऐसी अन्तर दृब्टिप्रगट करके 
पैतम्थस्वभाव का झव्लयम न ले. तय 
शक जीव को मोक्षमात का प्रारम्भ 
किसी प्रकार नहीं. हीता, यामी केश- 
मात्र भी धर्म महीं होशा। 


अहो | भ्रस्तर्‌ में उतन्यस्वभाव को 
महा शरण है; उसे तो जीव पहिचामते 
नहीं हे भौर प्रृणय में खुद्धित हो गये 
हैं। पूवंकाल में अ्रनंतवार पुण्य किये, 
किन्तु ये जीय को कारणभूत नहीं हुए, 
““प्रुयष से किंचित भी मोक्षमा या 
दिल नहीं दुआआ। दे भाई ! भ्रव तुकके 
अपने आत्मा का मोक्ष करना हो, संखार 
की ,चार शग़क्िशों के परिभ्रमण से छुटना 
हो थो अन्तर, में ज्ञान की शरण ल्े। 
अ्म्तमु ख्ञ॒ पृकाम होकर परिणमित 
झोनेब्राला शपम, ही ससेथ का करण 
है। अम्यस्वेश्राव में ए॒ुकाप्र होने से 
छापा के परसानंद का जो उपभोग 
होका दे उलके स्वाद को जानी से 
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| 


ही जानते हैं, अशानी उस कानके झागंद 


का सवार महीं आनंश) | 


छाहों! देखो तो, इन खंत-मुनियों 

झस्तर अभुभद॒ से उठनेवाली 
ऋन्कार ! भ्रतिक्षण निर्विकल्प आनंद के 
अनुभव में कूलते कूलते दीच में यह वाली 
निकल गई है | उसमें आचायदेव कहते 
“हैं कि अरहो ! हमें अपने स्वभाव की 
ही शरण है; पुण्य का विकल्प उठे 
उसे भी दम शरणरूप नहीं मानते; 
डस विकहप को भी सोढ़कर क्षान को 
अंतर में एकाप्र करने से आत्मा के 
परम आनंद का अनुभव होढा है, बही 
हमें शरण दैं। दूसरे सम्पक्त्मो जया 
की भी य्रद्दी शरण है। श्ाममात्र भाव 
के अतिरिक्त जितने परभाज़ हैं थे सब 
बंध के कारय हैं; तो फिर जे जीव 
को कैसे शरण्यरूप हो सकते हैं? 
किसी भी जीव का अपने श्ानत्वम्दृ 
स्वभाव के अतिरिक्त अन्य, किसी की 
शरण नहों है; अन्‍य किसी के अबस- 
स्थल से कमी मोच्मार्य नहीं होता। 
भगद़्ान आधा के मोक्त छपी 
महल पर चढ़ने की नसेगी कौनसी 


है, पुदय कश्से -करते किसी सलष 
उससे मोचमार्ग को प्राप्सि हो जाने 
ऐसा कभी नहों होता। पुण्य स्वयं 
यंध्र का कारण है, वह कभी भी मोक्त 
का साधन नहीं होता। 

इंतर में झपते स्वभाव में लीन 
होकर शान परिशमित हो यही मोदच 
का कारण है। सम्यस्दर्शन की रीति 
भी ग्रही है, सम्पक्षान की रीति भी 
यही है, भौर सम्यकचारिश्न की 
रीति भी यही है। शान बाद्योस्मुख 
होकर एरव-पाप में एकाप्रतारुप से 
परिशमित हो धह मिथ्याद््शन- आन - 
जारित्र का कारण है; तथा जो जान 
अंतरोग्पुख होकर चिदानन्द स्वभाव में 
एकाअ होकर परिणमित हो वह 


सम्यग्दर्शन-शान-चारित्र का कारण हं, 


और घही भुनिषों को शरणभूत है । 
किन्हों बाह्य मिमिसों के या पंथ मद्दा- 
प्रतादि के शुभ राग के कारण मुनि- 
दशा नहीं दिकती, किल्‍्तु अंतर में 
पुर्य-पाप रश्िति ड्ीकर जो कान 
चैतस्पस्वभाव भें जीन हुआ उसीके' 
आधार से मुनिदशा टिकूती है, इस- 
लिये वही ज्ञान झुनिय्रों को शरण है। 
झहो ! जो ज्ञान मेरे शानस्वमाव में 
एुकाम् होकर परिणमिव हो तही झुफे 
शरणरूप है, इसके अतिरिक्त कोई 
पर बस्तु या पुण्य भी यास्त में सुझे 
शरणरूप नहीं हैं; “ऐसा जातकर 
चैतन्य स्वभाव फे अ्मलम्यन से परि- 
खमित होना ही मोक्ष का पंथ है। 

[कार्तिक कृष्णा ४ के दिन परम 
पूज्य गुशरेव के प्रवचन से] 


४ 
हि 
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०7 2: सद्गुहदेव भी कानजी स्वामी के आध्यात्मिक प्रबचनों 
का अपूर्!व छाभ लेने के लिये निम्नोक्त पुप्तकों का-- 


अवश्य स्वाध्याय करें 


३? प्रबंधन आग ६ » आन्यधर्म : फाइ 
घमपयक्षा अपन शभ्रां 5 हर ४ फाड़ 0 ॥त्यक का :।॥) 
पे भाग ० २) 7५३०८ २ ६०७च 
के ५ भला 5६ है। कुल फाइल! का भूम्य २६१) हात। 
समयसार (हन्दी) है कैब, उह्सा। छिमेयर. 5 «)' 
(पूछ शम्कत टीका सॉहता १८) मुख में भर है 


प्रबचनसार (हिन्दी। शक्ति का भा ५ 
५, अगभय्रथत्र ही 
(भूल स सकृत दा सदित। ५ अष्टपट १ कं 
४७७०७४७४ | विएृविस्यस हू *) 
मोक्षमागें-प्रकाशक की (इसण ४5) हस्सरक्षणधर्म ॥0 
बा ६) जैन बारुपोथी )) 
अध्यात्मपा ठसमड ०५॥) 'छपु जन मिद्धान्च प्रबंशिका! ।)॥ 
समयसार पदानुवाद ) सम्यकडठा ते । 
निमित्तनमित्तिक संग्रेध केक है ? >)॥ स्तोत्रवी न) 
'अआत्मर्स मासिक वार्षिक मुल्य ३) भेदर्निशानसार २) 
प'चमेरू पूजन ॥॥) 

' हक व्यय आातरिक्त| मिसते का पता--- 


भी जेन स्वाध्याय मन्दिर टस्ट 
मोनगदू (सौगष्ट ) 





शुदक८ अमदादास भाणेकच द रवाणी, अगेकास्त मुददातव, वश्तामविधानमर 
प्रकाशक भी जैन स्वाप्याव मत्दिर दृस्‍्ट के लिये असलवादास ऊाव्येकर्णद रवाजी 


शाश्वत सुख्य का मागेदशक मासिक-पत्र 
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: संपादक : 


रायजी माणेकंद दोछ्की बद्धील 


न्न्न .322:202० 22. स््स्ल्न्म्न््न्भ्स्म्म्न्स्समजमममम्भभा ्म्म्स्म््च््प्ध्सिलिस्कियदधास८टा55, 








। ही! 
इतना समझ लेना चाहिये कि.... 
|| 
|... अम्यादर्तन-शान-चारित्ररूप बीतराम भाव दही है; और डसके ४ 
मै सेचन से ही सवश्ममण का अन्त झाता है; इसके अतिरिक्त अम्य , 
| जओ भी भेद था बाह्य साधनों को भर कहा हो उसे उ्यवहार से 
९ ही उपचार म्राज घमं संशा जानना चाहिये। ओ झंतर के बीतराग- ; 
भआागरकूए घस को नहीं जानता, और टपचार रूप बाह्य साधनों को 
ही धर्म मानकर अंगीकार करता है बद्द जीव धयाथथ धर्म को प्राप्त ', 
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|; नहीं कर पाता किंतु संसार में ऋदकता है। जो इस रहस्म को 
। नहीं आनता उसे घसं को सच्ची अछू। नहीं है और इसी जिसे । * 
| बह जीव भ्रम को प्राप्त नहीं होता । 
+़िममममममस्म्म््न्स्म्न्म्प्म््स्म्म्म्म्ल्म्म्ननसिन मनन नस्ल नम पपथमम मन भ नल न भभनभ नम मननभभ न वध्फमसममन यान 
वार्षिक झूक्द [११८] पक अंक 
जाए छाया 


जैनस्वाध्याय मन्दिर .. सोनगढ सोराष्ट 


तय 3 सा 8 35 2 सा 8 22 ८ अट का 3 न 
# सम्यकू पुरुषार्थ # 


“जगी पर्वायें ऋमक्द हो होती हैं, ऋयया जेसा सर्वश्ष भगवान ने देखा है 
रैसा हो होता है--ऐसा मानें शो फिर जीव का कोई पुदषा्भ ही नहीं रहता! 
--पेला शजानी ख्ोग कहते हैं; किस्तु--- 

दास्तद में तो ऋमबद्ध पर्याय और सर्वश् का नियम हुए बिना सम्भक्‌ पुरु 
बार्थ होता ही भहीं। जिसे सबंध का गिर्शय नहीं है---हम्रबद्ध पर्थाव का नि्यंध 
नहीं है, जौर फेरफ़ार करने की बुद्धि है उसका पुरुराथ मिध्यात्व और राग- 
हेष में ही सका है। उसके शानस्दभाव की सम्भुखत्ा का सदया पुरुषाभे नहीं 
होता । और जिसे ऋमबदध पर्याय तप स्वज्ञ का गिर्यंथ है डसका पुरुषार्थ अपने 
शापश्यभाव की ओझोर उन्सुख्त हो साया है--वही मोक्ष का हक जप है। 

(-- 


भू 
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दिव्यध्वनि का ढंढेरा 


[| शांतिनाथ भगवान का ज्ञांति-उपदेश | 


[ यह प्रवचन शांतिनाथ भगवान के केत्रलज्ञान-कस्याणक 
प्रसंग का है। इसका प्रथम भांग “आत्मधर्म' अंक ११० में छप 
चुका है। उससे आगे यहाँ दिया जा रहा है। ] 

[_ ज्येष्ठ शुकल्ला ४, वीर सं. २४७७४ ] 
323 0००-००३ 

दिव्यध्वनि में चौदृह श्रह्माणड के जीवों को भगवान का श्रमंत्रण दे कि 
, “ करे जीबो ! तुम में परमात्मा दोने का सामथ्य भरा है...तुसम भुक्ति के 
योग्य हो... यह मोक्ष का मण्डप लगा है; तुम भी अपनी परमात्मद्शा 
भाप्त करने के लिये मोक्त के मणहय में आझो ! अंतर अवलोकन द्वारा अपने 
झारमा को पहिच्ानकर उसकी महिमा करो, तो अरुपकाल में सिद्धुदुशा 
प्रगट होगी ॥! 


भगवान की दिव्यध्वनि तो असोपवाणी है, बह कभी खाली नहीं 
जाती... उस वाणी को केलकर धम॑दृद्धि करनेवाले जीव अवश्य होते ही हैं .. 
वाणी कानों में पढ़ते द्वी पात्र श्रोता को तो ऐसा प्रतीत ! होता है कि श्रद्दों ! 
मुझे ऐसी अपूर्न वाणी प्राप्त हुईं है, इसलिये में अवश्य हो अपनी पात्रता से 
ससमकर अछपकाल में मुझ हो जाऊँंगा...हसप्रकार जो अ' तरंग द्वदतापू् क 
स्वीकार करके यधथाय' बात को समझ कें---उस्हीं शोताशों को यहाँ लिया 
है, ऐसे श्रोश्ाभों को धन्य है...ठयका अचर्य कतयाण हो आता है । 
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शांतिनाथ भगवान को केवलजशान 
होने के पश्चात्‌ दिव्यध्वनि खिरी । 
अगवान को स्वयं तो पूर्ण शांति थी 
और दूसरों को भी दिव्यध्वनि द्वारा 
आंति का उपदेश देते थे...हे जीखो ! 
सुम्हं आत्मदित करना हो, शांति की 
आवश्कता हो, तो वस्तुस्वरूप की 
स्वत त्रता को सममकर आत्मस्थभाव 
का आश्रय करो ! 


स्वत त्रता का ढंढेरा 

भगवान की दिव्यध्वनि में, वस्तु 
की त्रिकाली शक्ति और उसको समय- 
समय की पर्यायों की स्वतंम्नरता का 
डेंदेरा पीटा है। श्रिकाली श्रब्य स्थतंश्र 
है और उसकी प्रतिसमय को श्रवस्था 
भी स्वतंत्र हैं । अभ्रश्ानी जीव काल- 
स्ब्धि का नास सेकर पराञ्रय में अटक 
जाते हैं, परन्तु काल तो परवस्तु है; 
वास्तव में आत्मा के स्वभाव की ओर 
के पुरुषाथ को दशा ही झात्मा की 
स्वकाललब्धि है। त्रिकाली सत्‌ और 
समय-समय का सत्‌ स्वतंत्र है; समस्त 
पदार्थ और उनको वतसान पर्याय स्थ- 
सत्र है। आत्मा जड़कम के कारण परि- 
असण नहीं करता और जदकसे आरसा 
को विकार नहों कराते | यदि जीव को 
पर्याय का कर्ता कोई दूसरा कहां जाये 
शो जीव की स्वत त्रता ही कहाँ रही 
इस जीव का कर्ता दूसरा दहै-पेसा 
कहें तो जीवबस्तु ही स्वतत्र सिद्ध गहीं 
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होली; जिसका कर्ता हो वह कृत्रिम 
वस्सु को करता है, त्रिकाली वस्तु का 
कोई कर्ता नहीं होता। और यदि 
बज्रिकालो वस्तु का कोई कर्ता नहीं दे 
तो उसके वतमान का सी कौन कर्ता 
होगा --कोई नहीं। जिस प्रकार 
भ्रिकाली वस्तु स्वयंसिद्ध सत्‌ है उसी 
प्रकार उस वस्तु का वर्तमानपना भी 
स्वयंसिद्र सत्‌ है। श्रिकाली वस्तु 
स्वरसंत्र और उसका वतंसानपना पर:के 
कारण---ऐसा कभी नहीं हो. सकता । 
त्रिकाली सत्‌ की स्वतंत्रता में उसके 
प्रध्येक समय के सत्‌ की स्वतंत्रता) का 
भी समावेश दो जाता है; जिकाली सत 
से बतमान सत्‌ कहीं प्रथक नहीं दै। 
यदि वस्तु के एक ससय के भी सास 
को पराधीन-अर्थात्‌ पर के कारण-माने 
तो शज़िकाली वस्तु की स्वतंत्रता सिद्ध 
नहों होगी, क्योंकि एक समय की 
पर्याय पराधीन होगी, तो उसी प्रकार 
दुसरे-तीसरे समय की पर्याय भी परशा- 
घोन ही होंगी;--ऐसा होने से प्रिकात् 
प्रवततंमान द्वव्य हरी पराधीन सिद्ध होगा, 
अर्थात्‌ वस्तुस्वरूप ही सिद्ध नहीं हो 
सकता । जगल के अज्ञानो जीव जिस- 
प्रकार इश्वर को जगतऊर्ता मानते हैं, 
डसीम्रकार जेन सम्प्रदाय में रद्धकर भी 
यदि कोई ऐसा माने कि कर्म जीव को 
परिञजमण कराते हैं, अथवा भ्रात्मा पर 
का कुछ करता है--हो वह भी अन्य 
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<मतियों की भाँति मिध्यारष्टि ही है। 
एक समयकी अवस्था में विकार भी 
स्वतंत्ररूप से स्वयं करता है--पऐसा न 
जाने और माने कि कमे ने विकार 
कराया दै, तो वेसी मान्यतावाला जीव 
भी ईश्वर को जगसकर्ता मानने वाले 
जैसा ही है; उसे वस्तु के स्वतंत्र 
स्वभाव की प्रतीति नहीं दे । 


आर वास्तव में परमार्थ स्वभाव 

से एक समय के विकार का में कर्ता और 
वह मेरा कार्य --हस प्रकार निश्चय से 
जो विकार के साथ कर्ताकर्मपना माने 
डसे भी भगवान मिथ्यार्दृष्टि ही कहते 

' हूं, क्योकि वह विकार को ही आत्मा 
मानता है; विकार से भिन्ष क्ायकस्व- 
भाव का डसे भान नहीं हैं। आत्मा 
अपने स्वभाव से विकार का कर्ता नहीं 
दै?---यह ठीक है, परन्तु इसका अथे 
यह नहीं है कि वह विकार कोई दूसरा 
कराता है। दूसरा पदार्थ मुके विकार 
कराता है-ऐसा जो मानवा है वह दो 
अत्यन्त स्थूज्न भूजल करता दे; उसे तो 
ब्यवह्ार की भ्र्थात्‌ वर्तमान पर्याय की 
स्वतंत्रता की भी खबर नहीं है। भ्रपने 
हब्य-गुण और पर्याय तीनों से में 
स्वतंन्न हूँ, पर्याय में धिकार होता है 
वह भी मेरी एर्याय के अपराध से होता 
है;परन्तु मेरे द्वग्य-गुण-स्वभाव में विकार 
नहीं है इसलिये स्वभाव से में विकार 
का कर्ता नहीं हूँ झोर विकार मेरा 
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स्वरूप नहीं है;।---पेसा समझकर विकार- 
रहित ज्ञानस्वभाव का अनुभव करे वह 
जीव धर्मी हे। यदि विकाररूप अंश 
को भी स्वतंत्र स्वीकार न करे तो 


त्रिकाली अंशी को स्वतंत्र स्वीकार करने 
का बल वह कहाँ से लायेगा ! विकार 
पर कराता है-ऐसा माने अथवा तो 
विकार को ही अ्रपना कतव्य मानकर 
अटके तो वह मिथ्यादष्टि है। विकार 
के समय भी धर्मी की दृष्टि में ज्ञान- 
स्वभाव की ही अधिकता रहती है, भौर 
अज्ञानी तो उस विकार के समय श्रकेले 
विकार को ही देखता हैं--विकार से 
भिन्न ज्ञान को वह नहीं देग्वता | जिसने 
अपना परमार्थ स्वभाव दृष्टि में लिया 
है वह धर्मी जीव जानता दै कि 
दयादि शुभपरिणाम भी विकार हें; में 
उनका ज्ञाता हैँ परन्तु कर्ता या भीक्ता 
नहीं हूँ । शत्रिकाल्ली झात्मा को कणिक 
बिकार का कर्ता माने उसे भशास्मा के 
स्वभाव की खबर नहीं दे इसलिये वह 
धर्मी नहीं दै। तीन काजल तीन कोक 
में एक तिनके को भी ठोढ़ने का 
सामथ्य किसी आस्मा में नहीं है; जढ़ 
परमाणु की अवस्था में चैतन्य का 
अधिकार नहीं दे। अज्ञानोी जीव पर 
का भल्ना-बुरा कर देना मानता है, परन्तु 
झपने कजशान भाव और राग-द्रंष के 
झतिरिकत पर में तो बद कुछ कर हो 
नहीं सकवा। प्रत्येक पदाथ में धपनी 
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अपनी स्थ॒तंत्र शक्ति होने पर भी, पर 
का कुछ करे ऐसी शक्ति ठो किसी द्वव्य 
में किंचित्‌ ही नहीं दै। 
वस्तु स्थिति हो ऐसी है कि - 
सकक्ष उस्तु जगमें असहाई। 
वस्तु वस्तु सों मिले न कांइ ॥ 
जीब वस्तु जाने जग जेती । 
सोऊ भिन्न रद्दे सब सेती ॥ 
नाटक समयसार : 
सर्वविशुद्धिद्वार | 
वास्तव में जगत के सर्व पदार्थ 
स्वाधीन हैं, कोई पदार्थ दूसरे की सह्दा- 
यहा की अपेशा नहीं रखता, और न 
कोई पदार्थ किसी पदाथ में एकमेक होता 
है। जानस्वभावी जीव जगत के पदा्थोको 
जानता है, परन्तु वह सव पदार्थों से 
स्िश्न ही रहता है। ज्ञाता सबको जानता 
है, किंतु वह किसी की बदल्वता नहीं 
है। तोनकाल-तीनलोक में समस्त द्वव्य 
असहाई हैं; कोई किसी को सद्दायता 
करे ऐसी शक्ति किसी दृब्य में नहीं है, 
और न किसी द्वब्य में ऐसी पराधीनता 
है कि बह किसी की सहायता माँये । 
जिस में जो शक्ति न हो वह कोई 
दूसरा नहों दे सकता, भौर जिसमें जो 
आक्ति हो वह दूसरे का आश्रय नहीं 
स्ेता--यद मदहान सिद्धांत दै। वस्तु 
स्वभाव को ऐसी स्वतंत्रता का नि्ंध 


किे बिना धर्म या शांति नहीं होती; 
इसलिये शांतिनाथ भगवान की दिव्य- 
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ध्वनि कद्ती हैं कि--दे जीवो ! स्थाघी- 
नठा के दिना शांति नहीं होती; यदि 
तुम्द शांति चाहिये हो, तो उसे अपने 
भ्रास्मा में ही ढँढो | आत्मा की शांति 
अपने द्वज्य-गुण-पर्याय से बाहर नहीं 
होती । दुदुभी के दिव्यनाद के बीच 
भगवान के उपदेश में एसा स्वतंत्रता 
का ढंढेरा पिटा है। 
# अमोध वाणो # 
क्री तीथ कर भगवान की दिव्य- 

ध्वनि में जब ऐसा स्वतंत्र वस्तुस्वभाव 
का उपदेश हुआ तब अनेक पात्र जीव 
धर्म को प्राप्त हुए; भगवान को वाणी 
का पविन्न प्रवाह केलकर अनेक जीच 
पावन-(पवित्र) छुए। भगवान को 
अ्रपूर्व वाणी कानो में पढ़ते ही. कोई 
जीव तो भ्रम्तर की गहराई में उतरकर 
आस्मभान को प्राप्त हुए, किन्‍्हीं ने 
श्रावक दशा प्रगट की और कोई जीव 
अन्तर में विशेष एकाग्र होकर .स्॒नि 
हुए, तथा कोई स्त्रियाँ अ्रजिका हुईं । 
इस प्रकार भगवान को छुत्रद्धामा में 
सुनि, अर्जिछा, श्रावक और अश्राविक 
- ऐसे चारों तीर्थों की स्थापना हुई! 
तीर कर भगवान की अमोध देशना 
निकले ओर उस समय धर्म प्राप्त 
करने वाल्ले जीव न हों---ऐसा कभी 
नहीं हो सकता । भगवान की देशना के 
समय उसे केलकर धमदद्धि करने वाले 
पात्र जीद होते ही हं। कोई ऐसा 
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कहे कि “वेशाल शुक्ला दसवीं के दिन 
महावीर भगवान को केवलशान होने 
पर भगवान की वाणी खिरी, परन्तु 
उस समय कोई जीव धर्म को प्राप्त 
नहीं हुश्ना, इसलिये भगवान की देशना 
निष्फल गई'---तो यह बात यथाय 
नहीं हैं। अमुक समय तक तीथ कर 
भगवान की वाणी न खिरे यह दूसरी 
बात हैं, परन्तु वाणी ग्रि और वह 
निष्फल जाये--ऐसा कदापि नहीं हो 
सकता । भगवान की दिग्य वाणी तो 
्रमोघ वाणी' है, वह कभी खाली 
नहीं जा सकती । वेशाख शुक्ला दसवीं 
के दिन भगवान को केवलशान हुमा, 
परन्तु वाणी नहों खिरी; वाणी तो 
छियासठ दिन बाद श्रावण कृष्णा 
प्रतिपदा के दिन स्विरी । प्रथम यहाँ 
वाणी की योग्यता नहीं थी, और न 
सामने कोई वाणी मेकने वाला उस्कृष् 
पाश्न जीव था। जब यहाँ वाणी छूटने 
का समय झाया तक सामने गौतमस्थासी 
की भी गयाघर पद के लिये सैयारी 
दो गई; दोनों का मेल सहज ही हो 
जाता दै। भगवान की वाणी सिरे और 
डसे मेलकर धर्म समझते वाला पात्र 
जीव कोई न हो--ऐसा नहीं होता, 
अर्थात्‌ वहाँ निमित्त-नेमितिक का 
मेल कभी नहीं द्ृट्ता। ऐसा 'होने 
पर भी, भगवान की वाणी के कारण 
सामनेवाक्षा धर्म समझ; जाता है--पेसी 
पराधीगता भी नहीं है। वाणी से 
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समझ हो तो सभी को सत्य समर 
होनी चाहिये। 

भरावान पूर्वभव में जब स्वयं साधक 
भूमिका में थे, उस समय अपने 
में धंगृद्धि के विकल्प से तीथ कर 
नासकर्स का बैँध हुआ था, और 
डसीके उदय से दिव्यध्यनि खिरी; तो 
डस वाणी के समय उसे मेलकर धर्म 
की वृद्धि करने वाले जीव भी अवश्य 
होते हो हैं--न हो ऐसा नहीं होता । 


इसी प्रकार यहाँ भगयान श्री 
कुन्दकुन्दाचायदेव. स्वयं कहते हैं 


कि--जगत के जीवों को सत्य समझाने 
का विकल्प उठने से इस काल में 
हमारी वाणी की रचना हो रही है; 
सो उस वाणी को मेलकर सत सममने 
वाले भी इस काल में न हॉ--ऐसा। 
नहीं हो सकता । देखो, पॉची गाथा 
में वे कहते हैं कि-- 

त॑ एयततविद्दत्त 

दाएुह अप्यणों सविहवेण । 

जादि दाएज्ज पमार्ं 

चुक्किज्ज छुल्न ण॒ घेसब्यं ॥ 

--इस समयसार में में अपने 
आत्मा के निज वैभव से शुद्ध ग्राष्मा 
का स्वरूप दर्शाता हैँ। "में दर्शाता हूँ 
और तुम प्रमाण कश्ना'--ऐेसा कहा, 
तो वहाँ प्रमाण करने वादे जीव न 
हों ऐसा नहीं हो सकता। शुद्ध आरमा 
का कथन करने वाल्ली हमारी वाणी 
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निकले और सामने शुद्धात्मा को 
समझने पाल्ले न हों--ऐसा तीन 
काज्न में नहीं ही सकता। हम आान्मा 
की जो बात कद्दना चाहते हैं उसे 
फेलनेवाले पात्र जीव भी हैं, उन से 
हम कहते दें कि “तुम भपने स्वानुभव 
से प्रमाण करना | सनन्‍्मुख प्रमाण 
करनेवाले पात्र जीवों को देखकर यह 
चाणी निकलती दै। 'में कहता हूँ 
इसलिये तू मान केना--ऐसा आचार्य 
देव नहीं कहते, परंतु में अपने आात्म- 
वंभव से कहता हूँ और तू अपने 
स्वानुसव से प्रमाण करना--ऐस। कहा 
है, इसलिये सामने वाले पर उत्तर- 
दायित्व रखा है, उसमें प्रमाण काने 
की शक्तिरूप सामने वाले को योग्यता 
भी आ जाती है। 

यहाँ उपादान-निमित्त की अपू्च 
संधि से आचायदेव कहते हैं कि हमारी 
शुद्धाप्मा को दुर्शाने वाल्लो चाणी को 
जिस जीतने निमित्तरूप से स्वीकार 
किया है, उस जीव के उपादान में भी 
शुद्धाटमा को समझने की पाश्रता है । 
अरे ! हस दुषम पंचमकाल्ल में मेरी 
पसो शुद्धामा का कथन करने वालो 
चात को प्रसाण करने वाले नहीं मिलेंगे” 
--ऐसा अचायदेव नहों कहते, परन्तु 
मैं दर्शाए उसे प्रमाण करना'--ऐसा 
कहकर थे कहते हैं कि “हमने सीधा 
सीध कंर भगवान का दिव्य उपदेश 
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मेत्ता दे; तो ऐसा नहीं हो सकता कि 
हमारे उपदेश को मेलकर समभकतने वाल 
भरत छोग्र में न हों। जैसे--भगवान 
की झ्रमोध वाणी निकले ओर उसे 
मेलकर समझने वाले न दहो--ऐसा 
नहीं होशा, डसीप्रकार हमारा यह शुद्धान्मा 
का उपदेश हो, भौर उसे समझने वात्दे 
न हों---ऐसा नहीं हो सकता। देखो 
सो ! यह अपूर्य संधि ! 
& घन्य वें बका+«« 
ओर घन्य वे श्रोता .. & 
समयमार के श्राता से श्री आचाय 
प्रभु भ्रमुरोध करते हैं कि--जैसा अग्यण्ड 
आर्मा मैं दर्शाता हैँ बेसे ही आप्मा 
को तू अपने अमुभव से प्रमाण करना... 
अंतर से रूचि लाकर स्वीकार करनः स्वी- 
कार द्वी करना. ..अस्वीकार मंत करना । 
देखो, यह वक्ता भौर श्रोता ! उएदेशक 
वक्ता शुद्धास्मा ही बतलान। चाहते है और 
श्रोता को भी शुद्धात्मा का स्वरूप सम- 
भने का ही उत्साह है। वहाँ अाचाये- 
देध कहते हैं कि--मे जो शुद्टात्मा 
बतलाऊँ, उसे तू प्रमाण करना'--उसमें 
आदेश से हुक्म नहीं दिया है, परंतु 
यथार्थ स्थिति बतलाई है कि जो जो 
शुद्धात्सा को समझने का इच्छुक है वही 
हमारा श्रोता है। सत्‌ का श्रादर करके 
झममनेवाले जीव हमारे संयोग में न 
हॉ---ऐसा नहीं होता। हम अ्स्पकाल 
[ शेष शृष्ट २८१ पर ] 


पर्चा कके ता ततण 


धर्म का स्वरूप जानना चाहिये 


[ पूर्ण गुरुदेव का | 


एक सरल प्रदयन | | | 
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| [ वीर खं० २४८६० 
| मग्रसतिर शुक्ला ६ ] 


पर मनुष्य देह प्राप्य कर के नि्शंय करने जैसा है कि में कौन हूँ, 

मेरा स्वरूप क्‍या दै ? मलुद्यभव प्राप्त करके मेरा कल्याण कैसे हो सकहा 
है ?--ह_स बात की किसे दरकार नहीं हैं और यों ही सांसारिक मजदूरी 
में जीवन चित्तात्ता है उसका जीचन तो पशु जेला है। जीवन में आत्मा 
की दरकार करके जिसने अध्ययन किया होग! उसे अभन्‍्त समय में उसका 
लक्ष रहेगा...जीवन में मैसी भावनां का मंथन किया होगा वेसा ही योग- 
फल भ्राकर खड़ा हो जायगा। जिसे अपने आत्मा का हित करना है ऐसे 
आत्मार्थी जोब को चाहिए कि यह ओव-राजा को पहिचान कर उसकी 
श्रद्धा-बहुमाम सभा सेवा-झाराधना करे । 





बह धर्म की परीक्षा करने को यात 
, है। जिसे धर्म करना हो उसे सच्चे धर्म 
की परीक्षा करना चाहिएपएु। जगत के 
लोग हीरा-माणिक-सोना इत्यादि पदाथों 
की फरीक्षा करते हैं, केकिन भन्तर में 
चैतन्यतस्थ क्या वस्तु हैं भौर उसका 
अर्म कैसा होता है--ठसकी परीक्षा नहीं 
करते। वाह में पेसादि की प्रत्ति तो 
पुरव के झनुवार होती है, उसमें बुद्धि 
काम नहीं ग्राती, तथापि वहाँ परीक्षा करता 
है। तेब फिर जिसे झात्सा में घस करना 
हो उसे घमम-अघमे को परीक्षा करके 
उसका स्वरूप जातभा चाहिये! आरमा 


का स्वभाथ क्या है, उसे धर्म केसे होशा 
है--वह जानना चाहिये। 

यह वेद-मन-वाशी तो जड़ हैं; पैसा, 
भी जड़ है; भीतर चेतन्यतश्य भिन्न है; 
धह अनादि-अनंत है; न तो किसीने 
उसे नया बनाया है भर भम कभी उसका 
नाश होता है; वह 'भ्रनादि-अनंत स्वयं- 
सिद्ध तत्य है। ऐसे आत्मा का वास्त- 
विक स्वरूप बया दे, यह परीक्षा करके 
जानना चाहिये। भार्मा में दया-दान 
था हिंसा के ओ भाव होते दें बह धर्म 
नहीं है, भौर शरीर तो जढ़ है, यह 
भ्रात्म से बाह्य यस्‍्तु दै--अआस्मा की 
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जरतु नहीं है। झापष्मा तो शानस्वरूप 
है। कान बह स्वभाव है, शुरुष-पाप 
वह विकार है और शरीर तो संयोग 
है;--इस प्रकार तीनों को पद्दिखान कर 
आानस्वरूप आत्मा को ही आदर- 
खीय मानता वह घसम है। जढ शरी- 
रादि बाह्य पदार्थ तो प्रथक ही हैं, 
इसलिये वे देय नहीं हैं और उपादेय 
भी नहीं हैं; थे तो शेय हैं। पुण्य-पाप 
विकार होने से देय दें भौर ज्ञानानन्द 
स्वभाव उपादेय हैं। क्षेय स्व-पर सभी 
कुछ है ।--हसप्रकार दहेय-फ्ेय 
ओर टप्रादिय--समस्त ठत्वों को परीक्षा 
करके पद्दियायवा चाहिये। 


यह मनुष्य देह प्राप्त करके निर्णय 
करने जैसा है कि में कोन हूँ, मेरा 
स्वरूप क्‍या है! यह शरीर तो प्थक्‌ 
वस्तु है; आश्मा इससे भिन्‍न दे 
सगे-सम्बन्धी तो हस शरीर को पहि- 
चानते  हैं--आत्मा को नहीं जानते । 
शरीर में कोई रोग हो तो पूछे हें 
कि भाई ! कैसी तबियत हैं? लेकिन 
आत्मा में अ्रनादिकालीन अज्नानरोग 
लगा है, उसकी खबर कोई पूछता है! 
यहाँ से मरकर आश्सा कहाँ जायेगा! 
झरे |! यह शरीर तो अल्पकाक्ष रहने- 
बाला हे, वह भआारसा के साथ खदेब 
नहीं रहेमा; और अंतर में जो पुणुय- 
पाप तथा क्रोधर-स/न-माया-लोनादि के 
भाव दौते दें के भी किक बुस्ियाँ 
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हें--बह धर्म नहीं है। भ्रन्तह में शावा- 
सस्‍्द्‌ स्वरूप आत्मा सदैव शइतेथाला 
तस्व है; वह क्‍या है उसे जानना चाहिये। 
यह मलुष्यभव प्राप्त करके अब मेरा 
हित केसे हो (--उस्तकी जिस दरकार 
नहीं है और यों ही सांसारिक मजदूरी 
में जीवन बिताता है उसका जीजन 
हो पशु जेसा हैं। भाई! जब 
यह शरीर भी तेरा नहीं है, वो 


, फिर बाह्य में प्रस्यक्ष अज्ञग दिग्याई देते 


हैं उस स्त्री-पुत्र-पसादि की तो बात ही 
कहाँ रही | पेसा कमाने में श्रज्ञानी को 
सुख का भास होता है, किन्त पेसा 
कसाने का भाव तो पापभाव है; 
फिर भी अज्ञानो को सब्निपात के रोगी , 
की भाँति उसमें सुख भाष्तित होता है। 
पराश्चित होकर जीता है वही दुग्ध हैं। 
में क्ानमुर्ति भगवान हूँ-यह तो जा जानता 
नहीं है और ऐसा मानता कि मेरा प२ वस्तु 
के बिना नहीं चल सकता, वह जीव महान 
दुःखी है। मेरा पर वस्तु के बिना नहीं 
चल सकता--यह मान्यता ही मद्दाव 
दुःख है। जिसप्रकार हर्ष का सल्षिपात् 
हुआ हो सो वह शोगी हँसता दिखाई 
देता है, लेकिन वह दुःखी है, कुछ ही 
समय में वह मर जायेगा। उसोप्रकार 
अज्ञानी जीव को मिंध्या अ्रद्ध), भिध्या 
जान ओर सिव्या चारिन्ररूपी श्रिदोष 
हुआ है, इसलिये वह सब्तिपात के रोगी 
की भाँसि स्व्री-पुत्न-पेसे में सु मान- 
कर बर्दा रुचि करता है, केकिन वह 
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। सुखी न्री है, वह आकुखता से दुःखी 
द्दीहै। 


बेस्वो, निर्धनसा कोई दोध नहों हें 
और सघनता कोई ग्रुण नहीं है। वाह 
अनुकुलताओं के झाधार से गुण या दे!प 
नहीं हैं । उसी प्रकार शरीर में रोग होना 
कोई दोष नहीं है और सुन्दर शरोर 
होना कोई गुण नहीं है। शरीरादि 
संयोगों के आधार से झात्मा के गुसदोष 
नहीं हें; किन्तु शरीर हद सो में हूं, 
पैसे में सुल है,--पऐसा जिसे मिथ्या- 
सिसान है उस जीव को मिथ्यास्व का 
मद्दान दोष है; भौर जिसे शरीरादि से 
मिशक्ष ज्ञानानन्द स्वरूप का भान दे वह जीव 
गुणवान है। चावक्न लेने जाता है तो वहाँ 
भी नमूना देखकर झोर जांच करके 
खरीदता है, सब फिर घम्म क्‍या धस्तु 
' है डस सभी परीक्षा करके पदहिचानना 
चाहिये । स्वर्थ पहिचाने बिना यों दी 
मान ले कि देव-शुरु ने कद्दा वह सच्चा 
है और उसके भाव को न जाने तो उसे 
लाभ नहीं ही सकता; रूच्चे-स्ठे की 

परीक्षा स्थयं करना पढ़ेगी। 


वर्तमान में श्रिलोकीनाथ सर्वक्ष पर- 
मास्मा सीसंथर भगवान महा विदेह 
क्षेत्र में मा्ात्‌ विराजमान हैं, उन्हों- 
ने क्या तत्व कहा हैं वह स्वयं न जानें 
ओर यों ही--£जो अमवान ने कहां सो 
सब्चष्ट! --ऐसा मानलझे तो' उस से शपने 
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को सम्यस्शान का स्लाभ नहीं होगा है 
इसलिये देव-गुरुने जो कुई कहा दै 
उसमें हेय-शेय और उपादेय तश्तरों को 
परीक्षा करके स्वयं पहिचानना 'चाहिये। 

जीव को बाह्य संयोग दुःखदावक 
नहीं हँ। शरीर में रोग हो, बिस्छू 
कांटे उसका जोव को किंच्त दुःख नहीं 
है; किन्तु ध्ंतर में--“शरीर मैं हूँ, 
सुझे बिच्छू ने काटठा?--ऐसा जो मोह- 
भाव है उसीका दुःख है ।--पऐसा पहले 
निश्चिस करना चाहिये। अ्रन्ष, अंतर में 
जो रास हेष के भाव होते हैं वे भी 
क्षणिक हैं, उनमें भी जोब का खुख 
नहीं दे । अतर में कानस्वरूप भास्मा 
है; उस ज्ञान में पाँच वर्ष पहले की 
बात भी इसी समय ज्ञात होती दे। 
वूर की वस्तु यहाँ ब्रेठ-चेंठे भी ज्ञानके 
ख्याल में आ्रास्ती दे। विकार पहले हुआा 
हो उसे ज्ञान आज़ जाने, फिर भी 
ज्ञान में वैसा बिकार नहीं होता। देखो 
यह ज्ञान का स्वभाव ! ! ज्ञान तो 
शातास्वरूप दें, उस ज्ञान में विकार 
नहीं है, संयोग नहों है। ऐसी ज्ञान- 
स्वभादी वस्तु आारमा दे उसे पदिचान। 
बाज़ार में मिस््री क्ेने जाग्रे तो वहाँ 
नीचे दर्ज की मिसरी पसन्द नहीं करता; , 
फिर आरसा का क्षानस्वभाव पूर्य 
जानने के सामध्यवाजा है, डुस श्ाव 
की हीन , अबरुथा पसन्द करने येग्न 
नहीं है; किल्तु परिषूर्थ जाने ऐसी पूंछ 
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दशा ही झादरणीय हैं। भाई, तेरा शान- 
सहमाव चू्श जाने वेसा है, किम्तु हाम- 
हक करके रूक जाये पेसा नहीं है, 
--ऐसा ज्ञानस्यभाव का मियांय कर। 
ऐसा निर्शय करके श्ञानस्वभाव का 
झादर कश्ना बह हित का उपाय दे। 
भाई ! आत्मा का स्वभाव सवक्ष 
इं।कर पूर्ण आने देसा है; डसके बदले 
सी पेसा-शरीशवि में मेरा सुख है--ऐसा 
मानकर राग-ह्वेष -मोह में रुक गया है, 
इसकिये शान संकुचित हो गया है, 
किन्तु कान में सर्वक्षता होने को 
है, उसे १हिवान कर उसमें एकाग्र हो 
लो पूर्ण सवंशता विकसित हो जाये और 
-हंब दूर हो जाये । जिस अ्रकार 
लय हज कह चरपराहट- 
होने जब 
402 तथ दवा में काम कावी 
है; उसी प्रकार सर्वश्ञ भगवान और 
संह-मुनि कहते हैं कि भाई ! तुक में 
सबशपद होने की शक्ति भरी है. 
में से स्वंशता प्रगट हो वह पसंद करने 
है, डसके भ्रतिरिक्त अक्षयक्षक्ष 
और रागदेष पसन्‍्द्‌ करने योग्य नहीं 
हैं। ऐसा अन्तर भाव भ्ासन 
होना याहिए। भांस 
होना चाहिए कि श्रद्दो! मैं तो शाव- 
स्वभाव जीवतरव हूँ, पुएय-पाप दर्व मेरी 
स्थायी व्रस्तु नहीं है, और बाह्य संयोग- 
वियोग भी मेरी वस्त नहीं है! में 
खंगोग से हमर हु; क्षछशिक 
बुरुष-पाप 
सवकम नहीं है; शुकमें सर्वशता का 
सस्॒म्ये सरा। है - पेस! जानकर उस परि- 
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पूझूं स्वभावदामब्य का झाबर काका 
बह हित का उपाय है। जीवन में जिसने 
इस बातका अभ्यास किया होगा और 
आत्मा की दुरकार की होगी, उसे अत्यु 
के समय डसका खर् हहेगा। लेकिन 
जिसमे जीवनभर दरकार नहीं को बह 
सस्यु के समय क्‍या करेगा ? जीवन में 
औस्ी भावना का संथन किया होगा, 
जैसा ही योगफल आकर स्ढ़ा रहेगा । 
देखो, फिसी के घर बडा भारी राजा 
आया हो भ्ौर उसी समय दुकान पर 
पर दो झाने की चीज़ खेने कोई गए- 
रिया झा पहुँचे, ता थह राजाका आदर 
कर्ता है, गढ़रिये के पास नहों रुकता; 
उसी प्रकार जिसे आत्मा का हिल करना 
है, आत्मा का कल्याण करना है बह 
जीव अंतर में चेतन्यराजा का आदर 
करता है, किन्तु कृणिक पुणय पाप के 
या संधोग के आदर में नहों रुकता | 
समग्रखार में भ्री कहा है कि--- जिस 
प्रकार धनछा. दोभी आदमी 
राजाको पहिचान कर उसकी सेवा करता 
है, उसी प्रकार जिसे अपने अप्सा का 
हित करना है ऐसे आझात्माधी जीव को 
चाहिए कि ख्ीवराजा को पहिचानकर 
डसकी अद्ध।-बहुसान और सेवा-झारा- 
घना करे। “ भह्ये ! मेरा भात्मा तो 

भाव है, बह राग जितना नहीं 
है, शरीरादि संयोग के साथ मेरा कोई 
सम्धम्ध नहीं है?--हुसा प्रकार चेतन्प 
स्वभाव को पदियाने तो झारमा का 
कल्याण होता है। इसलिये सत्स्ताधम 
से प्रतीक्षा करके यह यात्र बराथर समर - 
ऊऋने जोध्य है। >> 


आरहेत भगवान को पहिचानों! 


[ शनाएि के मोह का क्षय करके अपूर्व सम्यगरशंन प्राप्त करने की रीहि ) 
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थी अरिहंत भगदान को नमस्कार 

ही 
कछ 

जिसे आत्मा का अपूर्व छत करना 
हो उसे अपने आत्मा का वास्तविक 
स्वरूप क्‍या है यह जानना चाहिए; 
और आजने के दिये अरिहंत भगवान का 
स्वरूप जानना चाहिए | झरिहंत भसग- 
वान को पहिचानने से आत्मा का वास्तविक 
स्वरूप जाना जाता दै। 

के 

अरिहंत भगवान के झात्मा को 
, जानते से अनुमान प्रमाण से अपने शुद्ध 
स्वरूप का कान होता है कि अह्दो ! मेरे 
आत्मा का स्वरूप तो एसा स्व प्रकार 
से शुद्ध है, पर्याय में विकार यह मेरा 
सच्चा स्वरूप नहीं है; भरिहंत में जो 
नहीं है बह मेशा स्वरूप नहीं है; जितना 
औरिहंत में हे उतना ही मेरे स्वरूप में 
है; निश्चय से सुर में और अरिहंत में 
कोई अम्थर नहीं है;--ऐेसी आत्मपत्तीति 
होने से, अज्ञान और विकार का कतृ त्व 
छूटकर जीव अपने स्वभाव की झोर 
उंभ्यु्त हुआ इसज्षिपे स्वभाव में पर्थाय 
की प्‌कता होने से सम्बन्दक्षध हुआ । 


क्रय पुरुषा् द्वारा उस स्वभाव के ही 
आधार से रागद्रेष का सवध! रुय करके, 
अरिहंत मगवान जैसी हो पूर्ण दशा बह 
जीव प्रगट करेगा | 
ह.. 

यह बात खास समभने जैसी है; 
इसमें छकेले परकोी थात नहीं है । 
अरिहंस भगवान को जानना कहां उसमें 
वास्तव में तो आर्मा के पूज शुद्ध स्वरूष 
को जानना कहा है । अरिहंत सरवान 
जैला ही इस झारमा का पूर्ण शुद्ध स्थ- 
साथ स्थापित करके डस जपनने की यार 
की हैं । जो जीव धुरुषायं द्वारा शत 
स्थमाथ को जाने उसे धर्म होता है; जो 
जीव ऐसा जानमे का पुरुषाथं न करे 
उसे धर्म नहीं होशा। इस प्रकार इसमें 
यथार्थ ज्ञान और पुरुषा्थ दोनों साथ 
ही हैं; झौर सस् मिम्तिस्त रूप से झरिष्ंत 
देव दें--बद बात भी झाजाती है । 
अर्हित भगवान के सिधा जो भन्‍्य 
कुदेधादि को मानता हो उसे मोह साथ 
नहीं होता । 

धयासम रखना, थह अषूब बात है; 
इसमें अकेले अरिहंत की कात नहीं है 
फिस्दु अपने आत्मा को मिक्षाकर बात है) 
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झरिहंत भगवान के साथ अपने आत्मा 
का इस शस्य मिज्ञान करना चाहिए कि 
-- अहो ! यह आत्मा तो केक्‍लकान 
ब्यरूप है; अरिहंत भगवान के पूर्ण काम 
सामथ्य है भौर विकार किखित्‌ मात्र भी 
नहीं है; मेरा प्रात्मा भी भरिहंत जैसे 
स्वभाव वाला हैं । 
9 

जिसने ऐसी प्रतीति की उसे झा 
स्वद्धध्योग्सुज॒ होना दही रहा, किस्तु 
बिमिक्ञों की ओर दलना नहीं रहा; 
क्योंकि अपनी पूर्णदृशा अपने स्वभाक में 
से झाती है; निभित्त में से नहीं आधी; 
आर उसे पुणयय-पाप या अपूर्ण दशा 
की और देखना भो नहीं रहा, क्थोंकि 
वह भी आत्मा का वास्तविक स्वरूप नहों 
है, उसमें से प्र्यदेशा नहीं आती | 
जिस में पूर्णदेशा प्रगट होने का सामथ्य 
हैं एसे अपने व्ब्य-गुझ में ही पर्याय 
की एकाप्रता करना रहा; ऐसी एकापता 
को क्रिया करते-करते पर्याय शुद्ध हो 
जाती है ग्रौर मोह वूर हो जाता हैं । 

+-ऐमी पुझाप्रता की किया कौन 
करता है जिसने प्रथम श्रिहंत भग- 
बात को पहिचाना हो और अरिहंत जेसा 
अपने आत्माका स्वरूप रुयाक्ष में खिया 
हो वह जीव पर्याय की अ्रशुद्वा दूर 
कर के झुद्धुता प्रयट करने के खिसे अपने 
शुद्ध स्वभाव में एकाप्रता का प्रयत्न 
करता है ।किंपुं जो जोब अ्रश्दिंससमान 
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अपने स्वरूपको नहीं पहिचानता और 
पुरुक-पाप को ही श्रपगा स्वरूप भान 
रहा हे वह जीव भरशुद्धता दूर करके 
शुद्धता प्रगट करनेका प्रयन नहीं करता। 
इसलिये सब प्रथम आत्मा का झुद 
स्वरूप पहिचानना चाहिए और उसके 
दिये अरिहंत भगवान के दब्य-युश्- 
पर्याय को जानना चाहिए यह धर्म की 
रीति है । 
छ 

इस समय इस भरतपेत्र मे 
अरिहंत भगवान नहीं विचरते; किल्सु 
यहाँ से थोड़ी दूर महद्दा पिदेह् बेन्न में 
सीमंघर भगवानादि तोथ कर अरिइंत 
रूप से साक्षात्‌ विचरते हैं। केत्र से 
अमुक अतर होने पर भी भाष से 
स्वयं अपने ज्ञान में अरिहंत भगवान 
के स्वरूप का तिशाय करे तो उसमें 
छेन्र का अस्तर बाधक नहीं होता। 
जिसने अरिदत भगवान जेसे अपने 
शारमस्थभाव का निर्यथ किया उसके 
तो अपने भाव में अरिहंत भगवान 
सदैव निकट ही वतंते दें। “जैसे 
अरिहंत देसा मैं”-पेसी प्रतीति के 
बल से भाव में से उसने अरिहंत 
सरायान के साथ का शअच्चर तोड़ दिया 
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, स्वरूप का नि्ंय केसे हो सकता है ! 
उसका समाधान:--पहाँ अरिधृंव की 
उपस्थिति की बात नहीं की, किन्तु 
झरिदंश का स्वरूप जानने की बात 
की है। यहाँ भरिहंत की साक्षाव 
उपस्थिति हो तसी उनका स्वरूपजाना 
जा सकता है--पेसा नहीं है। इस 
सम्रय हस छेश में अरिहंत भगवान 
नहीं हैं किन्तु महा विदेह छेत्र में तो 
इस समय भी अरिहंस भगवान साक्षात्‌ 
विराजमान हैं शोर कान द्वारा उनके 
स्परूप का निःसम्देद निशय हो सकता 
दे। 
क 

सामने साक्षाद अरिहंत भगवान 
विराजते हों तब भी ज्ञान द्वारा ही 
डमका निर्याय होता है। परम औदा- 
रिक शरीर, समयशरण, दिश्यध्यनि, 
यह कहीं वास्तव में अरिहंक्ष भगवान 
का स्वरूप नहीं है; वह सब तो 
आत्मा से पृथक हैं। चेतस्थस्वरूप 
आत्मा - वह उब्य।. शाग-दर्शनादि 
उसके गुण झोर कैवजशान, अतीरिय 
आनम्दादि पर्धाय->ऐसे . श्ष्य-स्गुण 
पर्बाथ से हारिहंत जलवान का स्वरूप 
पदिलाने तो अरिहंश को आंगा कहा 
जाशा है। , 

९ 


सेंत से निकट शरिहंंठ की उपे 
स्थिति हो या व हो डर्लके साथ 
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सम्बन्ध नहीं है, किन्तु अपने श्ञान में 
डनके स्वरूप का निश्यय है या गहीं 
उसके साथ सम्बन्ध है। झेन्र से निकट 
अरिहंत प्रभु विराज रदे हों, किस्तु' 
डस समय यदि ज्ञान द्वारा जीव डनके 
स्वरूप का निशुय न करे तो डप्त जीष 
को झात्मा का स्वरूप ज्ञात नहों होता 
और उसके लिये तो अरिहंत भगवान 
अति दूर हैं। 


कौर इस समय अरिहंत प्रभु क्षेत्र 
से निकट न होने पर भी बति अपने 
ज्ञान द्वारा उनके स्वरूप का निर्णय करे 
तो उसके लिये अभ्रिहंत श्रम्म॒ निकट 
उपस्थित हैं। 
छ 
हस समय इस भरश चछोश्र में 
पंचमकाल में साक्षाद अरिद्रत भगवान 
की अजुपस्थिति में भी जिन आत्मा- 
औझोने अपने ज्ञान में अरिहंत भगवान 
के स्वरूप का (--हभ्य-गुण- पर्याय का) 
सच्चा निर्णय किया दे और वेसा दी. 
अझपभा स्वरूप है ऐसा जाना है, उनके 
किये तो झहारिहंत समपाथ साचात 
विराजमान हदें। 
हु कै 
, देखो; इसमें किसको महिमा दे! 
झरिहंत भगवान के स्वरूप का निर्यंत 
करने वाले शान को महिमा दे। भाई 
रे! इस केत्र में अरिहंस नहीं हैं, 


भी नहीं पदिचाना है और वह झरिहंत 
अशबान का सच्चा भक्त नहीं है। 
जिसने झरिहंत भमवान के खुख्णे 
स्थरूप को जाना और उसके हाहा अचने 
सारम स्वरूप का निष्दंग किया, बह 
जीच सम्पम्टव्ट. चर्माप्मा दे; थी 
करला जेल हे; वह जिनेशरपेव का 
काधुनम्दन है! प्रथम पेसा विश करणा 
कि जिनेम्ददेणश मेसा ही ऋषना स्वशाण 
है कद जेनरथ है; और फिर स्वणाव के 
अदखम्थन से दुरुकाश हररा लेसी पूछ 
खफा, शरगट करता कह जिलवय झ्कै। 
झरिहंत के पूरु॑स्वकूप को जाने बिना 
और उनके जैसे अपने निम्रस्यमाव को 
बहिचाने दिना सच्चा जेनरव आंकमात्त 
जी नहीं हो सक्ृता, इसजिये ,चर्म 
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नहीं होता । 
्छे 


झडहों  अरिदंस भगवान अपने स्व-. 
भाव से ही स्वर सुखी हैं; ह्॒िय-विषयों 
के बिना हो उनका आर्झा सुखेरूंपे 
परिशमित हो रहा है, इसलिये सुख 
बह प्रारमा का ही स्वरूप दहै। स्वभाव 
से ही स्वयमेष सुखकूप हुए झआरिहंत 
भअगवंतों को शरीर का संयोग होने पर 
भी झआाद्ार, जल, औषधि या वश्तादि 
की आधवश्यकशा नहीं पढ़ती। इस 
प्रकार १८ दोष रहित और भ्नंतगुश 
सहित ऐसा अरिहंत के आत्मा को 
पंदियानकर उसके साथ. अपने 
झआाध्मा कही तुलना करें तो अपना 
श्वतंत्र स्वभाव प्रतीति में आ जाने कि 
“हो ! कमी भी किन्हीं संयोगों में 
मेशा सुख नहीं हैं; सुख तो मेरा अपना 
.. स्वभाव हे; मात्र मेरा स्वभाव हो सुख 
का साथन है। ऐसी खमस होने पर 
सम्कद्शंग होता दै। 
च्क 
खरिहंत अगयान को. परिषूक्षे 
खततीरित्रप सुर दे। उनको पहिचान 
होने प्र अद्रीग्तरिय सुख को पहिचात 
होठी हे थोर इव्रिंय-बिपकों में से सुख- 
कुछि दूर हो जातो है। 
जरिहंत भगवान को पहले अशान 
बुद्ा थी. किए जानवुशा प्रधट हुऑं। 
ईम अक्ा। और क़ाव दोणों दक्ाओं 
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में अरिहंश के जो मिवय स्थित शसा है 
थद आत्मजम्य है। जो भाषता पहुंखे 
काशानदर्शा में था वही इस संभभ 
शानदुशा में है-ऐसे फाले-फिर को जोढ़- 
रण अम्ययक्षप जो धालदड जशागाभंद 
स्वरूप पदार्थ है बह अच्य हैं। पर्वाले 
पदके-फिर को जेबरूप अन्ययरूप नहीं 
हैं किन्तु र्थक-पृथ्क हैं। पहली अद- 
स्था वह दूसरी नहीं है, दूसरी अवस्था 
वह सीसरी नहीं हे---हसप्रकार अदस्या 
में परस्पर  भिसत्य है; और हष्य 
लो जो पहले समध में था यही दूसरी 
समय है; दूसरे समय में था बही 


होसरे समय है--इस प्रकार अच्ण में 
छाअबदता दे ।--ऐसा जाने तो अकेली 


पर्यायजुद्धि दूर होकर स्वयृष्यः सम्झुछ्त 
हो जासे । 


। 
किस अवस्या के समय तच्य सामथ्य 
नहीं दे (>समी अवस्थाभों के समय 
दस्थसासभ्य ज्यों का स्थों एकरूप हैं| 
जितना श्ररिषेंत भअमवान का उब्यसाम - 
व्यं है उतना ही अपना पष्यसामध्य 
है। यद्‌ जानने से ऐसा प्रतीत होशा 
है कि इस समय मेरी अपूर्ण दशा 
होने पर भी अरिहंत भगवान जैसी 
पूछे दशा भी मुकमें से ही प्रथट होगा 
है और उच्त.पूर्ण दशामें भी ञ्ै ही 

स्थित रइनेभाजा हँ। 


है 
बण्य का शिशेषण कह गंण थे?) 
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जैसे कि सोना केसा ! तो. कहते हें कि 
सीधा पीक्ष, भारी, चिकता है। उसी 
प्रकार भादततस्य दौसा शो कहते हैं 
कि झासरा शानमस्वरूभ, दुशतस्वरूप, 
आर्शिस्वरूप है;---हस प्रकार आत्म- 
वभ्यको शानादि विशेषण लागू होते हैं, 
इसलिये ये आत्मा के गुण हैं। जितने 
गुण अरिहंत भगवान के आइत्मा में हैं 
डकते ही गुस् इस आत्मा में हें। 
झरिहंत के और इस भारसा के अष्य- 
युद्ध में झम्तर नहीं है। पर्याय में जो 
अन्तर दे वह द्ब्म के अवस्ंबन से दूर 
हो जाता है। 
& 

अरिहंत जैसा होने का उपाय 
क्या (तो कहते हैं कि अरिहंत भग- 
यान जैसे ही अपने द्रब्य-गुण हैं-- 
पेसा जानकर उनका अवल्लंवन करना 
वह अ्रिहंत जैसा होने का उपाय ह। 


ह। 
ज़ितने भ्रिहंत हुए हैं उन सर्व 
झरिहंत भगवस्तों ने अपने द्वब्य का 
झअचतांबन करके ही अभरिहंत दृशा प्रगट 


की है; उसी प्रकार सं जीवों के किये 


झापने तब्य का अवद्धथन करना ही 
सम्यग्दशंत का और धहरिहस्तपद का 
उपाय है। 
है ही 
इस आरसा का स्वभाव अरिहम्त 
अगन्यान जैसा किस अकार है वह आने 
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बिना, दया-भक्ति-मत-पूजा था शासा- 
स्थासादि चाहे जितना करे तथापि किसी 
भी प्रकार धर्म नहीं होता। धर्म करने 
के लिये प्रारम्मिक कतब्य यह दे कि. 
अरिह'त अगवात का और उन्हीं जेसे 
झपने आत्मा का निर्णय करना। 

॥॒ है 

अरिह त भगवान के स्वभाव में ओर 
इस शझात्मा के स्वभाव में निश्चय से 
कुछु भी अंतर माने तो वह जीव 
मिथ्यादब्ट है, उसे धर्म नहीं होता । 

..ः॥ न 

झरिदन्त भगवान के व्रृष्य-गुण- 
पर्याय को लक्ष में लेने से अपने पश्मार्थ 
स्वरूप का ख्याल झाता है। भगवान 
के त्म्ध गुण पूरे हैं और उनकी पर्थाय 
सम्पू्थ शानमय है ऐसा नि्शय फरने' 
से, मेरे जब्य-गुण तो पूण हैं और * 
पर्याय सम्पूर्ण कामरूप और घिकार 
रदित हं।ता चाहिए-ऐसी प्रतीति होती 
हैं; भर उस प्रतीति के बल से 
पूछेतां की ओर का पुरुषाथ बढ़ता है । 

& ; 

“पूंता के जच से प्रारंभ” ' 
यानी “जैसे 'भ्रिहृग्स पैसा में---ऐेले लक ' 
से घसे का प्रारम्भ होता है। स्वभाव 
सामब्य की पूर्शंवा भाखित हुए बिना 
किसके आशय खेकर जमे करेगा! 
डात्पर्था, तुच्छेंता से- झोधय से धर्म का 
कम भाशत यहाँ दीचों, किन्सु प्रभुत्त 


माज : २४८१ 


को पदिचानकर उसके बल से प्रभुख 
कि धुरुषार्थ बढ़ता है। अपनी प्रभुता 
को जाने जितना धर्स के अप पुरदाओ 
का सभा शहर आता ही नहीं । 
छ 
अरिशिम्त भगवान के साथ सुखना 
करके जीव अपने आत्मस्थरूप का निर्य 
करता है कि जेसे अरिहंत मगवान हैं 
वैसा ही में हूँ; इस प्रकार अरिहस्त 
के स्वरूप को आनने से जीव स्वससय 
को जान केता है, और स्वसमय को 
जानने से डसका मोह दूर हो जाता 
है। -यह झपूर्व धरंका प्रारम्भ है। 
हा 
अरिहंत भगवान की पर्याय में राग 
का झनाव है, इस क्षिये राग आत्मा 
का असली स्वरूप नहीं है;--हस 
, आकार अरिहंत भगवान को पदिचानने से 
आर्मा औ्रौर राग का सेदक्लान होता दै। 
कै 
ज्ञान पर्याय पुक रूमय पर्यत्र को 
होने पर भी उसमें बतिकालोी उब्य रा 
नि्ध॑य करने का सामध्य है । सबंध 
सायानव के सम्पूर्ण दृब्य-गुण्य-पर्याय 
को और वैसे ही अपने आध्सा को 
जिर्श॑य में ले ले ऐसा सामध्य काभ का 
ही है, राग में दे जा सासभ्य नहीं है | 
अम्तपु रू हो कर जिकाजी स्वमाव के 
साथ तन्‍्मय हो जाये-ऐसी एक लगय 
की शामपर्याय की शक्ति है, किन्तु किसी 
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मी कग में ऐसी शक्ति नहीं है कि 
अन्यमु ज हरेकर  हांगशवसत्तः के . साथ 
सम्मय हो सके ! 
“अल 

अरषिहेत्त मंधवान, का आरतता सर्वत 
विज्वद है; उनको पर्याय भी ग्रमंत 
चेतन्यशक्ति सपन्न हैं; ऐसा कक्ष में 
लिया उस श्षमय अपने को देसी शुद्ध 
पर्याय नहीं बर्तत्ी किम्तु राग बर्सता है, 
तथापि “राग मेरी अधस्था का मूल स्व- 
रूप नहीं है; मेरी अवस्था अरिहंत भग- 
यान जैंसी अमंत चैतम्प शक्ति सम्पन्न 
राग रहित होना चाहिए '--ऐसा 
निश्ेय स्वसन्मुखतासे होता है; भर ऐसा 
नि्ंय होने से राग के साथ की एकर्व- 
जुदि छुटकर स्वभाव के साथ एकत्व- 
सम्बग्दर्शन होता दे! 

जिस ज्ञानपर्याय ने ग्रिहंत 
अगवान के आत्मा का निशंय किया 
उस में अपने ज़िकाली स्वरूए का निशंय 
करने की भी शक्ति है। ब्रिफाली चस्तु 
का निरंय करने में जिकाल जितना 
समय नहीं जगता किस्तु बर्तसान पक 
पर्वाय द्वारा त्रिकाल्नी वस्यु का निर्शंय 
होता है। 

जीव को सुख की झावश्यकता हे 
इस जगत सें सम्पूर्ण सुखी श्री झरि- 
इंत मरसु हैं; इसलिये 'सुज की आव- 
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पयकता हे'--रखाका जर्रं यह हुच्ारि 
आरिए के भतायतव शेसी कृष्ठाकर अपने 
को होगा है । जिसने जरिहिंत भरकम 
को दहिसाना शो और -अंयने  झोरमा 
को जरितंत भगवान जैसा जाना हो 
बही प्ररिहंत असदान जैसी दक्षारूप 
होने की भावना करता है! इस प्रकार 
शरिह त भगवान को पहिचाने बिना 
खुख का सबणा डपाय नहीं हो सकता। 


ह] 

घुके अरिहंत भगदान जेंसा पूखे 
झुल प्रणट करना है यातो अरिहंत सग- 
जाम जैसा सामभ्य मेरे आत्मा में है--- 
देसा जिसने स्त्रीकार किया उसते अटि* 
हंत भगवान जेसे अध्य-गुण-पर्याय के 
अतिरिक्त अपने में से सब निकाल दिख्य 
है, यानी थह् मेरा स्वरूप नहीं दे पेसी 
प्रतीति की । भाव्मा पर का कुछ करता 
है, निमित से ज्ाभ-हानि होती हैं 
या शुभराग से घर होता है--मह सारी 
अगवान के आत्मा में बह कुछ नहीं 
द्दै। 

क्र 

झरिहंत भगवान के व््य-गुण-पर्यास 
का स्वरूप जानने से अपने आत्मा के 
बृध्य-गुश-पर्याय पहिचाने जाते दें; इस 
अकार आता के व्ब्य-पुझ-पर्याव को 
जानऊूंर, समस्त पर्यावों और गुझ्यों को: 
चुद श्ेतन्वडब्य में दी जम्तगंत कहने 
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से बुकाकार पेतस्थइब्म ही सर में रह 
जाता है। उस कुल सब विकक्पों शो 
क्रिया अठक जाती है सौर मोड का 
नाश होकर अपूर्य सम्बदद्शंन होता है। 
हैः 

जिसने सगवाव के साथ तुलना करके 
सात्या के उभ्ब-गुल-पएवांथ का वास्तकिक 
स्वरूप निर्चत्‌ किया हो, वह गरुख- 
पर्वादों को एक परिव्यमित तथ्य में 
समसवेश कर के दब्ध को अमेदकूर के 
खत्त में ले सकता है। अरिहंत जेश्ले 
खपने वध्य-गुण-पर्वबाय को जानकर, 
जिसने गुस-पर्यायों का एक स्वड॒ब्य में 
संकलन किया उससे पर्याय को अन्त- 
सुख करके आध्छा को अपने स्वभाव में 
ही घारण कर रखा; वहाँ सोह किसके 
अऋषार से रहेगा “इसलिये निराभव 
हुआ मोह उसी क् नश्ट हो जाता है। 
जितनी ह्रम्य-गुश-पर्वाय की एकता हुई 
उसता धर्म है। 


सिलस क्षण शान अभेद चेतम्य तब्य- 
की ओर -उन्मुख हुआ उसी करण पर्षाय' 
सेद और गुण सेव--दोनों का सख्त" 
एक साथ छूट गया है। अभेद स्वभाव 
की ओर ढसे हुए शान में से भेद का 
विफकप छुट मजा दे। मिर्थिकश्प होकर 
ऐले अवेद चेतस्य का अछुभव करने में 
अकू्द पुरूुषा् है। 


क 
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देको, इस शागका क््मष्य ! अहो! 
प्रुक (क्कय की ज्ाग-पर्वाम में अबंत 
केवली सगवस्कों का विशेय करते छी 
शक्ति दै। जिस ज्ञात ने अरिहिस्त भग- 
वान के केवलक्ञान का निरशय किया 
उस ज्ञान में अपने स्वभाव का भी 
निखंग्र करने को शक्ति है। 


रे 


वस्तु का वास्तविक स्वरूप जैसा 
हो बेसा माने तं। वस्तुस्वरूप और माम्यता 
दोनों एक होने से सस्यक्‌ भ्रद्धा-शान 
होता है। आत्मा का वास्तविक स्वरूप 
क्या है वह जानने के लिये अरिहन्त 
भगवान को पहिचानने की भझावश्यकता 
हैं; क्योंकि अरिदृसत भरावान ्ब्य-गुण- 
पर्याय से सम्पूर्ण शुद्ध हैं । जेंसे अरिहस्त 
भगवान हैं बेसा जब तक यद्द आत्मा 
. न हो तब तक उसकी पर्याय में दोष दे 
अद्युद्धता है। भरिदंत भगवान जेसी 
अवह्या कब होती दे ? पदले अरिहल्त 
भगवान जैसे अपने आत्मा के शुद्ध 
स्वरूप का निशेय करे तब सम्बस्तशंत- 
ज्ञान प्रगट होता है याभी अरिहम्त 
भगवान जैसा अंश प्रगट होता है भोर 
फिर उस शुरू स्वरूप में लीन धोने से 
सभे मोह का नाक्ष होकर साथात 
अरिहमस्त भगवान जैसी . शुदवशा 
प्रणट हो जाती है। 


& भरिदम्त भगवान जेसा ही मेरा 
स्वरूप है--इस मकार अपने झात्मा को 


मिलकर, 


जानने 
कला 


० 
0 का 


डापने श्वरूए में भी कि 
हो जाती है; पदिं अपने स्वशला 
की निःशंकता न हो तो अरिहन्क 
स्वरूप का भी ययार्थ निर्शंभ नहीं है 
जिसने शरिहत्त का और अरिहन्त 
जैसे अपने स्वरूप का विकेत्र किया 
डसने मोद् हुय का उपाय प्रात कह 
लिया है। 


जज मी 


अहो ! अरिहन्स भगवान जेसे 
पूर्ण स्वरूपी आत्मा का साक्षात्‌ भ्रजु- 
भव है--तो फिर क्‍या नहीं है? भले 
ही। पंचमकाल हो और सात अर्हृम्त 
भगवान का विरह हो, किन्तु जिसने 
अन्तर में अरिहम्त अग॒वान जेसे अपने 
स्वभाव का अनुभव किया दे उसने 
समस्त मोह की सेना को जीतने का 
उपाय प्राप्त कर क्ित्रा है ।--हस प्रकार 
घर्मी को निशंकता दोती है कि मेस 
स्वभाव मोह का नाशक है। 
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& अरिहब्त भगवान स्धा मोदद 
रहित दो गये हें सौर उन अरिहस्स 
जैसा का श्रात्मा स्वभाव है--ऐसी जिसने 
प्रतोति की उसके भी अक्पकाल में 
समस्त मोह का भाश हो जाता हे। 
श्र्मी जानता है कि अरिस्त अलबान 
जैसा मेरा! स्वभाव दे वह स्वभाव योह 
का नाशक हैं; और उस स्वभाव को 
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प्रई्ते शो सुके हुईं है, इखलिये सोह का और ' चारिश्रमोह दोमों का सर्वधा क्षय 
सर्वधा क्षय हो जातैगा उसमें शंका करके फेवल ज्ञान प्रगट कश्के साचात 
नहीं फतो । हमरे झात्मा में स्व अरिहस्स दशा प्रगट करेंरो | 

सत्मध्य है--उसके बल से दर्शन मोह 


हे जीवो !. 


अरिहेत भगवान को पहिचानो और उन जंसे अपने आत्मा को 
पहिचानो ! 








संसार का मूल 


अक्कानी अपने राग्रादि दोष पर से मानता है, और भपने ज्ञानादि 
गुण भी पर से मानता है, हसलिये उसे आत्मा के स्वाधीम गुणों की 
शरद्धा नहीं है; और गुणवान ऐसे झात्मा की भी वास्तव में उसे श्रद्धा 
नहीं है। पर में से अपने गुण लेना चाहता है--ऐपेसी उसकी पराधीन 
बुद्धि ही मिथ्या होने से दुःखरूप है। बढ़ जार जिसको अपने दोष का 
कारण मानता है उसपर एकस्व बुद्धि से अनंता देंष करता है, और जिससे 
गुण मानता है, उस पर धुकत्व बुद्धि से अनंवा राग करता दै।--पह़ 
अनंत संसार के परिभ्रमण का मुख कारण दे | 














आप 
मांत्त का मूल 

ज्ञानी घर्माष्मा जानते हैं कि में पर से पक हैं, मेरे गुणदोष सी 

पर से भित्र हैं; रागादि दोष था झ्ानादि गुण सरुके पर के कारश नहीं 
होते; रागादि दोष मेरी पर्याय का अपराध है, और शालादि गुल तो 

, मेरा स्वभाव है ।--ऐसा जानने से शञानी को पर के खाथ एकस्वबुढि- 
' पूथक के राग-द्रेष होते ही नहीं और न अपने गुदा ज़्वमाव की प्रतीति 
कभी दूर होते है; हसलिये अऋमन्त संखार के परिश्रमण का. भूख उसके 

; रा गया हैं झोर मोक्ठ का मूल कारण--ऐसा मेदक्कान प्रगट हो गया 
न्‍ | | हि ४ 5 
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# सच्चा 


# 


और 


४ श्रवण का तात्पर्य £# 


श्रोता # 


कै 
कब 


प्र्यत 


2030 5 8 8 4 5 55003 मर दर 


क्षानानन्दस्वभावी आत्मा की 
रूचि और सन्मुखतापूर्वक जिसने 
जानी के पास थे एक बार भी शुद्ध 
झात्मस्वभाव की बात सुनी वह श्रोता 
अत्पकाल में अवश्य मुक्ति प्राप्त करता 
हैं। श्री पश्मनन्दि मुनिराज कहते हैं. कि 

तत्प्रति भ्रीतिचित्तेन 
येन वर्तापि हि अता। 

निश्चित स भवेद्‌ भव्यों 
'भावि निर्वाणभाजनमस्‌ ॥ 
* राग की श्रीति नहीं, ब्यवहार की 
श्रीति नहीं; किस्तु शुद्ध जेतस्यस्थरूप 
आत्मा की प्रीति करके उसकी झोर के 
उल्लास से जिस जोव ने उसको कहानी 
सुनी दै चह जीव अवश्य मुक्ति माप्त 
करता है। झहो ! यह पर से भिन् 
सेरे ज्ञायक तत्व की यात है, अपने 
कायक तत्थ की प्रतीति करने में किसी 
रागका भ्रवलस्थत है ही नहीं;'---ऐसे 
लक्षपूथंक यानी स्वभाव की ओर के 
उत्साहपूंक पुक बार भी ओ जीव 
यह यात धुने बह भध्य जीव अवश्य 
अक्पकाक में मुक्ति प्राप्त करता है। 


देखो, पैसे ही सुन लेने की यह बात 
नहीं: है, किन्तु साभ ही श्रोता पर 
झातसा का निर्णय करने का उत्तर- 
दायित्व है। भनादि से जो मान रखा 
था उसमें और इस वात में कहाँ मूद्ध- 
भूत अन्तर पढ़ता है वह बराबर समसझ- 
कर निर्शय करना चाहिए। अभीतक 
झपनी मान्यता में कहाँ भूल थी और 
अब यह बात सुनने से उसमें कहाँ 
अन्तर पढ़ा उसका भेद किए बिना या 
ही सुन जाये तो उससे आझाव्मा को 
सत्य का किचित्‌ लाभ नहीं होग।। 
अकेले शब्द तो पूथथंकाल में अनन्तवार 
सुने, किन्तु तत्यथनिषंय के बिना 
झावायदेव उसे क्षरवण रूप नहीं मनाते; 
इसलिये लमयसार में कहा दे कि 
जीवों ने शुद्ध भात्ता की बात पूथ्वेकाल 
में कभी सुनी ही नहीं है। शुद्ध भारमा 
के शब्द हो सुने किम्तु स्व अन्तमुख 
होकर शुद्ध आध्सा का निर्शंय नहीं 
किया, हसलिये उसने शुद्ध आत्मा को 
जात बास्सव में सुनी ही नहीं है। 
देखो. अवश का सर्चा तास्पर्थ क्या है 
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बह थात भी इस में आ गं । शवंध 
में पर कक से जो शुभ राग होता है 
बह वास्तव में तात्यय नहीं है, किन्तु 
रस का निश्येय करके अम्तर में शुद्ध 
झाध्मा का अनुभव करना ही सच्या 
ठारपय है। 

'अद्दो | अब देखो तब एक समय 
में परिपूर्ण तत्व अस्तर में भरा दै। 


अगवान झात्मा अपने स्वभाव को 
परिपूर्ण शक्ति का संयह कर के येटा 


है, डसके. स्वसावसामण्यं का एक 


भौर 


से निदाक्ष ही जाये पेसा यह स्वभाव 
है। “मैं परिपृद्ध हैँ हृस्यादि राग रूप 
विकरर भी उसमें नहीं है, ऊफिब्तु 


आंत्मस : ११८ 
उपदेश भें उसका कथन करते ता 
स्थूलता हो जाती है, इसलिये वास्तव 
में वह उपदेश का विषय गहीं है 
किन्तु स्शइष्टि और अन्तर अशुभव 
को विधैय है। उपदेश तो निमिक्तमात 
दे, स्वयं अस्तहष्टि करके समझे तभी 
समर में आये ऐेसा अखित्य स्वभाव 
है। अन्तर में 'मैं एक ज्ञान स्वभाव 
हैं. राग या निमि्त मैं नहीं हूँ, ज्ञान 
स्वभाव में ही मेरा स्वस्थ दै'- -ऐसा 
लक्ष हुए बिना निश्यय-वब्यव्टार की 
या उपादान-निर्मिक्त की अनादिकालीन 
भूल दूर नहों होतो, और वह भूल 
दूर हुए बिना अल्य चादे जिसने 
डपाय करे तो भी कक्याण नहीं हो 
सकता । इसलिये जिन्हें झात्मा का 
कल्याण करना द्ो--वर्मी कढोना हो 
जन्‍्हें यह गत बराबर समझकर 
लनिशय करने योग्य है । 


डपद्ेश में समझाया कंसे जाये? [सानस्तंभ-प्रतिष्ठ-महोत्सव के ध्रथयन से] 


धमे का निमित्त 


अतशानी को तो अपने में धमंमात्र ही प्रग् यहीं हुआ है, इसलिये 

॥ उसको लो कोई धमं का निम्िश ही नर्जी है पे 
अपने में धर्मरूपी कार्य 

इससिये उसके धम्म के निमित्तों का भी नि्यं्र बंता है 


निम्नमिश किसका ! अज्ञानी को 


जॉगी को अख्तर स्वभाव के भान द्वारा अपने भाव में धर्म 
हुंभा है, इसलिये उसों को घमे के निभित होते हैं; किम्तुं टसकी 
मिमिकों को रुचिक्ा-रागका निदेत | 
इस प्रकार निसितत के कारण धरे होता है--ऐखा जो झानते | 

डनके जो धर्म के निमिस ही नहीं होते, और जिनके घर निमित्त | 
होते दैं--ऐसे श्ञानो विमित्त के कारण घसे गईं मानते । | 





दंत | बता 


। 

। 

क्योंकि काय किन 
नहीं डुभा है, | 

। । 

। 


द्ष्टि 
और स्वभाव का आदर वर्तता है | 
.। 
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[ एृष्ट २६४ का शेषांश ] 

में सिद्ध होने वाले हैं, तो हमारी जात 
को अस्वीकार करने वाले हमारे संयोग 
नहीं हो सकते | तीथ कर भगवान के 
समवशरण में जिस प्रकार अभव्य जीव 
नहीं द्वोत्ते, उसी प्रकार साधात्‌ तीये 
कर भगयान के पास से सुनकर हम 
जो शुद्ध भ्रात्सस्वभाव की बात करते 
हैं उसका भ्रस्वीकार करने वाली हमारी 
सभा में नहीं हो सकते। 


सगवान को पूर्व साधक दशा में 
धर्मबुद्धि के विकहए से तीर्थ कर नाम- 
कस का बंध हुआ; उस कम के निमित्त 
से जो वाणी खिरी वह सुनकर धर्म 
समम्ने वाले जीव न हों ऐसा नहीं 
हो सकता । भगवान की वाणी धम्दुद्ध 
का निमित्त है...परमन्तु किसे 7--कि 
सामने धर्म समझने वाले जीव हैं उन्हें । 
ट्रेल प्रकार समकने को योग्यता वाले 
पात्र जीव हैं उनके लिग्रे बायीं निमित्त 
दै--फेसा सहज निमित्त-नैमिक्तिक मेल 
है ।--सथापि मेरी समझ में नहीं 
आाता?'--ऐसा कहकर जोव उस वाणी 
के साथ के निमित्तनेमित्तिकपने को 
संधि के मार्ग को तोड़ डालता है... 
परन्तु गेपे उक्दे जीव की यहाँ गिनती 
नहीं है, यहाँ तो “हाँ? कहकर सममने 
चाल्ले पात्र जीवों की ही बात है। पात्र 
ओओता जनों के कानों में वाद्ी पढ़ते ही 
रेखा क्षगता है कि 'अह्दो ! मुझे ऐसी 


 एश८घ१ : 


अपूर्य वाणी मिली है, तो में अवरेय 
अपनी पात्रता से समककर अत्पकाल 
में मुक्त हो जाऊँगा। भगवान शुद्धात्म- 
स्थभाव की ऐसी अपूर्व बात मेरे कानों में 
पढ़ी और मेरे अन्तर में जम गई... 
इसलिये अब अल्पकाल में मेरी मुक्ति 
हुए बिना नहीं रदेगी।! 

आचाय देव ने पॉचवबों गाया में 
शुद्धास्मा का अनुभव करने को कहा है, 
तो वहाँ संघझुख सासने वाले जीव के 
उैसी योग्यता देखकर बेसा कहा है। 
“+किसकी योग्यता... '--मो ससभे 
डसकी ! यहाँ तो सर्च जीवों को निम - 
त्रण दै...उसमें से कोई निकल जाये 
तो वह उसकी अश्ोग्यता हैं; परन्तु 
वैसे जोचों को हम श्रोतारूप से स्वीकार 
ही नहीं करते। जो अंतर से स्वीकार 
करके यथा बात समझे जाये घेसे हो 
प्रोता को यहाँ लिया है ।--ऐसे श्रोताओं 
को धन्य है, उनका श्रवश्य कक्यारा 
हो जाता है। इस प्रकार वक्ता ओर 
श्लोता के भाव की संधि की है। 


& दिव्यष्बवनि का ढंढेरा & 

दिव्यप्वनि में चौद॒ह ब्रह्माण्ड 
के जीवां को भगवान का अ्रामंत्रण दे 
कि 'अरे जीवों ! सुम में परमात्मा होने 
की सामथ्य है . तुस मुक्ति के योग्य 
हो...यह सुक्ति का भणदप लगा है; 
सुम भी अपनी परमाध्मदशा को प्राप्त 
करने के लिये इस मोक्ष के मणदप में 


रणर : 


आओो! मोद् की जड़ें गहरी हैं, संसार 
तो पुक समय का ऊपरी विकार है, 
उसकी जडढ़ें गहरी नहीं हैं। भीतर 
स्वभाव की गहराई में विकार नहीं, 
परन्तु मोह का सामस्य भरा है। ऐसे 
अपने स्वभाव की श्रद्धा करो... यही 
धर्म का मूल दै। धर्म के मूल गहरे 
हैं श्र विकार तो क्षणिक हैं; संसार के 
काल की भ्रपेत्षा मोझअवस्था का काल- 
अनंत शुना है; संसार की जितनी 
पर्याय बीती हैं, उनकी अश्रपेक्षा 


आत्मधर्म : शश८ 
झनंतगुनी मोक्ष पर्याय प्रगट होने का 
सामथ्य आर्मा में भरा दे ।--पेसे आरम- 
स्वभाव का भान करके, उसकी भदिसा 
में क्वीव होने से संसारपरिश्रसमण दूर 
होकर सुक्‍्तदशा हो जाती है। हस- 
लिये दे जीवो ! अंतर अवलोकन द्वारा 
ऐसे आत्मा को पहिचानो, उसकी महिमा 
करो तो भअ्ल्पकाल में सिद्ध दशा प्रगट 
दी ----इस प्रकार आत्मा को पहि- 
चानकर सिद्ध होने के लिये भगवान की 
वाणी का आमंत्रण दै।! 





भगवान का आदर 


आाप्मा में तज्िकाली स्वभाव ओर क्णिक विकार--यह दोनों वर्तमान 


में एक साथ यत रहे हैं । 


अहो ! वर्तमान में वर्तनेवाला भगवान मैं हूँ---इसप्रकार स्वभाव का 
आदर करना और राग्ादिक का झादर छूट जाना बह अपूर्व झात्मज्ञान 
है । वतंसान बर्तनेवाल्ले भगवान का आदर छोड़कर राग का और पर का 
आदर करता है वह अनादिराक्तीन अज्ञान है । 

है जोव ! अपने श्रिकाद्दी सक्आाव की परम महद्दत्ता जानकर उसका 


झाद्र कर | 
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मनुष्य का कतंव्य 
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कई जोग पूछते हैं कि मनुष्य का 
कर्तव्य क्या है (- -सानव घम किसे 
कहते हैं? उसके उत्तर में गुरुदेव कहते 
हैं कि भाई! सब से पहले तो “ में 
मनुष्य हुँ ?--ऐसी मान्यता ही मद्दान 
असम दे! भलुष्यपना तो संयोगी पर्याय 
है, जीच -पुठ्ल के संग्रोगरूप अखमान 
जातीय पर्याय है, वह अश्ात्मा का 
स्वरूप नहों हैं। मनुष्य पर्याय में नहीं 
हूँ, में तो ज्ञानस्वरूप श्रात्मा हूँ--ऐसा 
समकझन! वह आत्मा का प्रथम कर्तव्य 
है, भोर वही प्रथम धर्म है। मजुष्य- 
भव प्राप्त करके अगर कुछ करने जैसा 
हो तो यहा दै--इसके सिचा ' मैं 
' अजुध्य ही हूँ?-- ऐसा मानकर जो भी 
क्रियाकलाप किया जाता दे वह सथ 
ब्यवहारमृढ अज्ञानी जीवों का व्यवहार 
हे । 

मैं तो देद से मित्र केवल चैवन्य- 
सूर्ति हैं --इसप्कार शानानंद स्वरूप 
अारसा का भाग करने से सम्यक श्रद्धा- 
ज्ञान-एक!प्रता रूपी जो चीतरागी पर्याय 
प्रगट हो वह “ आत्मव्यवह्ाार !” है, 
वही धर्मों जीवों का व्यवहार है। 
४ ज्ञानस्वरूप आाव्मा मैं हूँ ?---ऐसा न 
सानकर, “' मलुष्य पर्याव ही में हूँ। 
मनुष्य देद ही में हूँ, शरीर को क्रियायें 


“मेरी हैं ?--ऐेसा मानकर पर्याय 
बुद्धि में लोन हुए सूढ जीव पर समय 
हैं, वे जैन नहीं हैं। “ सानवधम ?! 
के नामसे अज्ञानी क्वोग शरीर के साथ 
की पृकत्वचुद्धिरूप मिथ्यास्थ की ही पुष्टि 
करते हैं। ज्ञानी तो ऐसा कहते हैं कि 
है भाई ! मनुष्य पर्याय से आत्मा का 
भेद्श्ञान करना, यानी जा मनुष्ययर्याय 
है सो में नहीं हूँ, किन्तु देह से भिन्न 
ज्ञानस्वरूप आत्मा ही में हूँ--ऐसा 
भान करना यह तेरा प्रथम क्तंज्य हें 
ओर दह्दो प्रथम धर्म है । 
््छ है & 

इस सम्बन्ध में श्री प्रवचनसार की 
६४वा गाया में स्व-समय ओर पर- 
समय का वर्णन करते हुए निम्नानुसार 
कहा हद ४ 5 


“पर समय यानी 
भिध्यादंष्टि जीव केसा होता है 
उसका वर्णन 


«जो जीव-पुद्लात्सक अ्रसमान- 
जातीय तच्मपर्याय का जोकि सकल 
अवियाओं का पुक सूल हे. उसका--- 
आक्रय करते हुए यथोक्त आत्मस्वभाव 
की सम्भावना करने के लिये नपु सक 
होने से डसीमें बल धारण करते हैं, 


: एप: 


(-अ्र्थात्‌ ये असमानआातीय द्रव्य 
पर्याय के प्रति दी बत घारण करने 
यात्ले हैं) वे--जिनके निरगंल एकान्स 
इ््टि उछुलती है-' मैं मनुष्य ही हूँ, 
मेरा ही यह मलुष्य शरीर है?-इस- 
प्रकार अईकार-ममकार द्वारा ठगाते हुए 
अ्रविचलितचेतनाविज्ञासमात्र आत्मव्यव- 
हार से च्युश धो कर, जिसमें समसस्‍्स 
फक्रियाकलाप को छातो से लगाकर भेंटा 
जाता है ऐसे मनुष्य ब्यवहार का 
आ्राप्रय करके रागी और हेषी होते हुए 
परद्रव्यरूपो कर्म के साथ संगतपने के 
कारण वास्तव में पर समय होते हैं।” 


स्वसमय जीव कसा होता है 
उसका वर्णन 


“४ जो असंकीर्य ( यानी पर से मिश्र) 
अच्य-गुण-पर्यायों द्वारा खुस्थित ऐसे 
भगवान शारमा के स्वभाव का--जो 
कि सकक्ष विद्याप्रों का एक मूल्न है 
उसका--भ्राभ्रय करके यथोक्त आव्म- 
स्वभाव की सम्भावना में समर्थ होने 
के कारण पर्यायमात्र के प्रति का बल 
दूर करके आत्मा के स्वभाव में ही 
स्थिति करते हैं, वे--जिन्होंने सहज 
विकसित झनेकान्त दृष्टि द्वारा समस्त 
एकास्तदृष्टि के परिप्रह के श्राग्द प्रदोण 
किए हैं ऐसे मलुष्यादि गतियों में भौर 
उन य्तियों के शरीरों में अरहंकार-सम- 
कार न करके अनेक वृक्षों में संचारित 
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रत्नदीप की भाँति एकरूप ही आत्मा 
को उपलब्ध करते हुए, अविचलित 
चेवना विज्ञास मात्र आत्मब्यवहार को 
अंगीकार करके, जिसमें समस्त क्रिया- 
कलाप को सेंटा जाता है ऐसे मनुष्य- 
ब्यवहार का आश्रय न करते हुए शराग- 
द्रेंष के उन्मेष रुक गग्ने हैं हसलिये 
परम उदालीनता का अवलंस्यन लेते 
हुए, पमस्त पर द्वव्य की संगति दूर 
की है इसलिये मात्र स्वद्वव्य के साथ 
संगतपना हाने से वास्तव में स्वसमय 
द्योते द्दे १ 

यहां ऐसा कहा है कि-- में 
मनुष्य हूँ, शरीरादि की समस्त कियायें 
में करता हूँ, स्री-पुत्र-धनादिक के 
प्रहण-स्याग का मैं स्वासी हूँ '?--ऐसा 
मानना व्रह “ मलुष्य ब्यवहार !” हैं, 
झोर जो जीव ऐसे मनुष्य व्यवहार का 
आश्रय करके प्रवतमान होते हैं वे मिथ्या- 
दृष्टि हैं । 

“मात्र अचलितचेतना ही मैं हूँ, 
देहादिक में नहीं हूँ ?---हसप्रकार स्व- 
पर का भेदज्ञान करके आत्मस्वभाव के 
आश्रय से परिणशमित होना वह “' आत्म- 
व्यवहार ” है; और धर्मी जीव ऐसे 
झारमच्यवद्ार की अंगीकार करके प्रवत- 
मान होते हैं । 

जो मलुध्यादि पर्याय में ल्लीन हैं 
ये पुकाम्तदष्टि वाले हें; वे छोग मिश्र 
सेतम्य को भूजकर मनुष्यब्यवहार का 
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आपभ्रय करते हैं, इसलिये रागी-हेषो 
होते हैं और पर दृब्य के साथ सम्बन्ध 
जोहते हैं इसलिये वे पर समय हैं-- 
मिथ्यादृष्टि हैं । 

जो दुह्द से मित्र चैतन्य को जान- 
कर भगवान आस्मस्वभाष में ही स्थित 
हैं वे अनेकान्तदृष्टि हैं; वे भलुष्यव्यव- 
हार का आ्राश्तय न करके आधत्मस्थभाव 
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का आाञ्य करते हैं हसलिये रागी- 
ट्षी नहों होते किन्तु परम जदासीन 
रहते हैं और परदब्य के साथ सम्बन्ध 
न करके मात्र स्वव्॒ृण्य के साथही सम्बन्ध 
करते हैं. हसलिये वे स्थसमय हैं। 

स्थ-पर का भेदजक्षान करके स्व॒-- 
समयरूप परिणमित होना ही प्रश्येक 
जीघका करेब्य है ! ( ---प्रवच्चनन से ) 


प्रश्नात्तर 
4 जे 
परणाम आर उसका कर्ता 
+ौी++- चाय अल आह ह 
(१) प्रश्न :- जद के परिणाम कर्ता जड़ स्वयं है। प्रत्येक वस्तु रवरय॑ 
होता ६ ! अपने परिणाम की कर्ता है। शरीर में 


उत्तर ;- हाँ, जड़ के भी परिणाम 
होता दे । 

(२) प्रशः- जड़ में क्ान तो नहीं है, 
* हब फिर उसके परिणाम कैसे होता है ? 

डत्तर :- जड़ वस्तु में ज्ञान-दशन- 
रूप या राग देषघसप परिणाम नहीं 
होते, परन्तु उसको अवस्थारूप जड़ 
परिणाम होते हैं। जेसेकि -शरीर 
चले, खट्दा रहे, बोले, धर्ण, गंध, रस, 
स्पर्श को अवस्था बदलती रहे,- इत्यादि 
अथस्थाएं होती हैं वे सब जढ़ के 
परिणाम हैं। 

(३) प्रश्:- उस जड़ के परिणाम 
का कर्ता कौन है ! 


उत्तर :- उस जड़ के परिणाम का 


हलन-चलन हो, बोले, स्पर्शादि गुणा 
में परिवर्तन हो वे सब जड़ के परिणाम 
हैं, और उनका कर्ता जद है, आस्सा 
उनका कर्ता नहीं है। 

(४) भ्रक्न :- परिणाम का अर्थ कया? 

उत्तर :- जोव या शझजीव प्रत्येक 
द्रब्स परिणामी है; इसलिसे प्रतिसमय 
उसमें नवीन पर्याय होती रहती है, 
डस पर्याय को “परिशास ” कहां 
जाता हैं। अथवा परिणमन, परिणति, 
पर्याय यानी काय । 

(९) प्रज्ष :- परिणाम कहाँ रदता 
है ? 

डत्तर -- परिणाम और परिणासी 
झसेद हे, इसलिये जिस ह्म के परि- 
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शखाम हों वे परिणाम डसी द्रृष्य में 
रहते हैं; अध्य के परिणाम मध्य से 
पूथक नही होते । 

(६) प्रश्न :- कर्म किसके परिणाम 


उत्तर :- कर्म जड़ पुद्ल्ल के परि 
णाम हैं, उनका कर्ता जद है, जीव 
उनका कर्ता नहीं दै। 

(७) प्रश्न :- राग किसके परिणाम 
हदें! 

उत्तर :- राग जीव के परिणाम 
हैं, उनका कर्ता जीव है, जड़कर्म उनका 
कर्ता नहीं है । 

(८) प्रश्न :- एक अ्ृब्य दूसरे कृब्य 
के परिणामों का कर्ता है? 

उत्तर :- नहीं; जड़ या चेतन सर्वे 
दग्य अपने अपने परिणामों के कर्ता 
हैं; किसी द्मब्य के परिणामों का कर्ता 
दूसरा द्वव्य नहों दे । प्रत्येक दृष्य स्वयं 
कर्ता है और उसके परिणाम यह उसका 
कम दै। 

(६) प्रश्न :- दो दृब्य प्‌कत्रित 
होकर पुक अवस्था करते हैं भा नहीं ! 

उत्तर :- नहीं, दो व्रध्य एकत्रित 
होकर एक अवस्था नहों करते, क्योंकि 


आत्मघर्म : ११८ 


एक परिणाम के कर्ता दो नहीं होते; 
इसलिये जीव और शरीर दोनों एक- 
जत्रित होकर बोलने की झ्वस्था करें--- 
ऐसा नहों होता; और कम तथा शात्मा 
पुकत्रित धोकर रागादि भाव कर --ऐसा 
नहीं होता । रागादि भाषों का कर्ता 
जीव अकेला ही दे, और बोलने चालने 
की “किया के कर्ता वे जड़ पदार्थ अकेले 
ही दें। ऐसी प्रत्येक द्वेष्य फी 
स्वतंत्रता हैं । 

(१०) प्रश्न :- यह समभने से क्या 
लाभ है? 

उत्तर :- प्रत्येक वृब्य स्वतंत्र दें 
और वह प्रस्येक द्ृ्य स्वयं ही अपने 
कार्य को करता है,--ऐसा समझने से 
समस्त पर द्वष्यों से भ्रात्मा का भेद- 
ज्ञान होता है और पराकी क्रिया के 
कतृ तय फी सिथ्याबुद्धि छूट जाती है, 
और मेरा कार्य कोई दूसरा करता है- 
ऐसी पराश्रयता की मिथ्याइद्धि छूट 
जाती है;--ऐसा होने से स्वद्ब्य का 
आश्रय होता है और स्वशृमब्यके आश्रय 
से सम्यग्दशन-कान-चारिन्ररूप धर्म का 
लाभ होता है। 

[श्री समयसार कलश <१ से २४ 
के प्रवचनों से ] 


॒]क्‍ 


सै$-ड कि! शाफआ! 88-4७ शक शी 9! खो सहिर धाफ--कुका! 
# सम्यक्ती का परिणति # 


मैं अख़बड शायक विदानस्द्‌ स्वरूप हूँ--ऐेसा जिसे सम्बन्द्शंव हुआ थो 
टसके स्वमायपण्मुज उत्यम्त जगा ही रहता है। वह स्वसम्द रूप से रागादि में 
प्रबदन नहीं करता। अभी अश्य दिकार दोता अवश्य है, किंतु रणि की सम्मुखता 
सो शानानस्दु स्वभाव को झोर ही रहती है; विकार की दणि नहीं है--भावना 
नहों है, इसलिये स्वच्छुम्दरूप से बिकार होता ही गहों। जिसे अन्तइंशि हुईं 
है पेसे सम्पक्स्वी के शो ऐसी परिणति सदैव थतंती ही रहती है। 

“-किस्तु जिसके अभी अंतर स्वभाव के सम्मुख दृष्टि नहीं हे, विकार की 
झुणि दूर नहीं हुई हे और अपने को सम्पकत्दी मानकर स्व॑छुस्दरूए से रागादि 
में बठंता है पेसे निरययामासी जीव को हागी समझाते हैं कि भरे भाई! अपने 
परिशाल का तू. विजेक कर । 

“जानकछ्ा जिसके घट जानी, ते जग मांदि सहज वेरागी; 
जागी मगव विधक धुर मांही, यह विपदीक संभवे सांही ॥ 
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पूज्य सदृगुरदेव थी कानजी स्वामी के आध्यात्मिक प्रतचनों | ' 
का अपूर्व लाभ लेने के लिये निम्नोक्त पुम्तकां का--- 


अवश्य स्वाध्याय करें 


समयक्नार प्रबधन भाग ९२ &) आत्मधर्म : फाइके 
». 3४ बाय २... ५):९०२-३ ५-६-७वर्ष 


४ भाग ३. ४॥) कुछ फीइछों का मूल्य २२।.) दोता 


अस्थेक का ३॥४) 


क्र्मयसार. (हिन्दी) है, केकिन एदस्सथ छेनेपर ९७७४ 
(मूछ स्रल्कृत ठीक सहित) १०) मूल में भूछ ॥) 
कक. (द्िन्दी। कि गैल्) 
कक चरस्कड़ होडा छड्टि)) ५) हक का 
आत्मावछोकन ९) बिद्विछास ८) 
मोश्भागे-प्रकाशक की हिरण १।०) रसलक्षणधर्म ॥0) 
दादक्षालुप्रेश्षा -) जैन बारुपोथी ) 
बीष्यात्मपा ठंसंमड ५॥)/ छघु जैनसिद्धान्त प्रदेशिका” ॥)॥ 
सम्यत्तार पशानुवाद )सम्यक्क्ता न ४) 
निमित्तनम्तित्तिक संबंध कग। है ? ८) स्तोश्त्रयी %) 
'शात्मघर्म मासिक कर्यिक मूल्य ३)मेदविज्ञानक्षार २) 
-  भपंञ्मेरु पूजन ॥0 

[डाकड्यय आंनरिक्त) मिछने को प्रता-- 
श्री देन स्वाध्याय मन्दिर ट्रस्ट 

श्लोलगढ़ (छोराष्डू) 





झुजक :, भमवादात शायेकच ए रपाणी, भगेकान्त तुदणासध, पततमविदानसर, 
पकाशक ; भी मैन स्वाभ्दाय मन्दिर टूस्ट के दिये जजनादास माशेकअंद रदाओों, 


शाश्रत सुख का मागेदशेक मासिक-पत्र 





आालाधाा 


+फाल्गून-चैत्र २४८१ 


# वर्ष दसवाँ # अक ११-१२ 
“संपादक : 
गमजी माणेकलंद शोशी वकील 
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क्रेसबद्धपयाय- प्रवचन 


प्रथम भाग 


। [ प्रवचन धंरूया आठ 
फैलननससनभिभनभिननलनससभभ्स्सनचचसस्च्शससिस न कप" 


वार्षिक मूझ्य [९ १९-२० | पुक्र अंक 


दीन रुपया इस अंक का मुक्य एक रापया का 


जैनस्वाध्याय मन्दिर .. सोनगढ़ सोराष्ट्‌ 





पापका सा परक पा पापउभउ पका का ना मदर 4० पा 


इस अंक के बारे में-- 

यह विशेषांक विलंब से पहुंच रहा है। इसके बारे में विशेष 
लिखने के पूर्व हम भ्रपने प्रिय पाठकों से क्षमा चाहते हें; परिस्थिति 
से विवक्ष होने से इस पक के प्रकाशन में देरी होती रही । 

ऋमबद्धपर्याय--प्रवचन प्रथमभाग आत्मणर्म' के [ गुजराती ] 
कातिक मास के #+ ने १३३ में प्रकाशित हो गया था और सोचा था 
कि साथ, ही साथ हिन्वो-भाषी पाठकों की सुविधा के लिये हिन्दी में 
भी क्षीत्र प्रकाशित किया जाय; केकिन सर्वप्रथम इसके लिये जो 
टाइप पसंद किया गया, उसके आने में विलंब हुआ तथा कुछ -ऐसे 
विक्षेष टाइप रहे जो शोध्न वहीं आये। दूसरी बात यह रही कि 
पृष्ठ संख्या की श्रधिक्ृता से मुद्रण-कार्य में भो विलंब होता रहा। , 
इन कारणों से यह विशेषांक सिश्चित अवधि से भी बहत समय के 
पदचात्‌ प्रकाल्षित कर रहे हैं; जिसका हमें दु:व है। लेकिन अनेक 
कटिनाईयों के बीच भी अंक को सुदर बनाने का प्रथल कर सके 
हैँ जिसका मूल्यांकन तो पाठक स्वयं करेंगे; इस झात्म-संतोष के साथ 
पुनः क्षमाप्रार्थी हैं। 

भविष्य में तियमितरूप से अ्रंक प्रकाशित होते रहेंगे । । 


“उकाशक | 


पक, | 
प/एकजिं24ट2 एक पर 408,73203/02320:%०६-९ 


आत्मा ज्ञायक है य् 


क्रमबदपयांय का विस्तारपूवेक स्पष्टीकरण 
-+औओर-- 
अनेक प्रकार की विपरीत कछपनाओं का निराकरण 


[समयसार गाथा ३०८ से ३११ तथा उसकी टोका पर पूज्य गुरुदेव के प्रवचन] 
सके २ ९८5 >> #€०जुक/०० ५७९८४ #/१९५७८२०७ ४क ::थकयान रू ७ ९४2 ०००१७ ८२०:फ चकऔ-२ ४२०१क८२० घर चक 
पूज्य गुरुदेव ने हन भ्रवचनों में अखणडरूप से पक बात पर खास भार दिया 
है कि--शायक के समझ दृष्टि रखकर हो इस क्रमबद्पर्याय का यधाथ निर्णय 
होता दहै। क्रमबद्धयर्याय का निर्णय करनेवाले को दृष्टि का के समर नहीं 
होती, किंतु ्ायकस्वभातव पर होती है । शायकू सम्मुख की दृष्टि के शपूर्व 
पुरुषाथ के जितना वास्तव में क्रमबद्धूपर्याप का निणव नहों होता भौर न उसे 
निर्मल क्रमबद्धपर्याय होती है । यह बात प्रत्थेक मुमुझ्च को लक्ष में रखने योग्य है । 
ऑऔ+ कऋ 2 2८००१ ७९८०० ध८४४०० ९४2 फू स्का दा ० जा; «० मीट १० शीट आंक एक] ०२ पक ४० क 
. भाई रे यह मार्ग तो मुक्ति का है या बन्धन का ? इसमें तो 
आनस्वभाव का निर्णय करके” मृकति की बात है; इस बात का 
यथार्थ बिर्णय करने से ज्ञात पृथक का पृथक्‌ रहता है | जो मुक्ति 
का मार्ग हे उसके बहाने कोई स्वच्छन्द की पुष्टि करता है अथवा 
उसे “छूत की बीमारी ” कहता है, उस जीव को मुक्ति का अवसर 
कब मिलेगा ? 
[--एप गुरुदेव] 


* २६२ ४ आत्मघर्म ११५६-२० 


कुन्दकुन्द भगवान के मूल सत्र 


दुवियं जं उष्पठजद गुणेहि त॑ तेहिं जागसु अणर्ण । 

जद कडयादोीहिं दु पज्जपृद्ि कएय अणण्णमिह ॥ शेण्८ ॥ 
जीवस्साजीवस्स दु जे परिशामरा दु देसिया सुत्ते । 

श जीवमजीय या सेहिमणण्य पियाणाहि ॥ ई०६ ॥ 
श्‌ कुदोलि वि उप्पययो जह्मा कज्ज ण तेण सो आदा । 
उप्पादेदि शकिंचि वि कारणमदि तेश णस होह ॥ ३१० ॥ 
कम्म॑ पदुच्च कत्ता कक्तारं तह पदुच्च कम्माणि । 
उच्पज्जंति य शियमा सिद्धी दु ण दीसए अणणा ॥ ३११ ॥ 


अमृतचन्द्राचाय देव की टीका 


जीबो द्वि तावत्क्रमनियमितात्मपरिणामैरुत्पद्ममानों जीब रब नाजीबः, 
एशमजीवो5पि क्रमनियमसितान्मपरिणामैरुत्पद्ममाने!5जीव एबं ने जीव, सर्व - 
द्रब्याणां स्वपरिणामः सह तादात्म्यान्‌ ककणादिपरिणामैः कांचनवत्‌ | एव 
हि जीवस्य स्वपरिण।/मैम्त्पद्ममानस्थाप्यजीवेन सह कार्यकारणभावो न 
सिद्धयति, सब द्रव्यणां द्रव्यांतेरण सडोग्पाग्रोत्पादकभावाभावात्‌ तदब्ििद्धो 
बाजीवस्य जीवकर्मत्त न सद्यति, तदू सिद्धो च कतृक मंणो रनन्यापेक्षसिद्धत्वातू 
जीवस्याजीवक तव॑ न सिद्धचनत । अतों जीबो5कर्ता अवतिष्ठते । 


मृल गाथाओं का हिन्दी अनुशद 


जो प्रब्य उपज जिन गुणों से, उनसे जान अनम्य वो । 

है जगत में कटकादि, पर्यायों से कनक अभनन्‍्य ज्यों ॥ ३६०८ ॥। 
जिव-अजिय के परिणास जो, शास्ज्रों विदयें जिनवर कहे । 

वे जीव और अजीव जाग, अनख्य उन परिशास से ॥ दइे०६£ ॥ 
डपजे भ भात्मा कोह से, इससे न झात्मा काये दै । 

डपजायता नहें कोह को, इससे न कारण भरी बने ॥ ६१५० ४ 
हे कमंझाम्चित होथ कर्ता, कस भी करतार के । 

झाधित हुवे उपले नियम से, भग्य नहिं सिद्धि दिखे ॥ ३११ ॥ 
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टीका का हिन्दी अनुवाद 


अथम तो जीव क्रमबद्ध ऐसे अपने परिणामों से उत्पन्न होता हुआ 
जीव ही हे, अजीब नहीं हे; इसप्रकार अज्ञीव भी क्रमबद्ध अपने परिणामों 
से उत्पन्न होता हुआ अजीब हो हे, जीव नहों है; क्‍योंकि जिसप्रकार 
(क'कन आदि परिणामों से उत्पन्न एसे) सुबरणे का कंकनादि परिणामों 
के साथ तादात्म्य हे उसीप्रकार सब द्वव्यों का अपने परिणमों के साथ 
तादात्म्य है। इसप्रकार जीव अपने परिणामों से उत्पन्न द्वोता है, 
तथापि उस्ते अजीब के साथ कार्य क्रारणभातर स्िद्ध नहीं द्योता, क्योंकि 
सर्वे द्रव्यों को अन्य द्रव्य के साथ उत्पाद्य-उत्पादकभाव का अभाव है; 
बह (कार्यकारणभाव) सिद्ध न द्वोने से, अजीब को जीव का कर्म पना 
सिद्ध नहीं होता; और बद्द (अज्ञीव को जीव का कर्म पना) सिद्ध न द्वोने 
से, कर्ता-कर्म' को अन्यनिरपेक्षरूप से (-अन्य द्रव्य से निरपेक्ष रूप 
से स्वद्रव्य में ही) सिद्धि होने से जीत्र को अजोब का कर्तापना सिद्ध 
नहीं हाता; इसलिये जीव अकर्ता सिद्ध होता हे । 
[ --समयसार गुजराही दूसरी भाद्वत्ति ] 
( यद्द प्रतजत खमवलार गाया इ०्८ से ३११ तथा उसको टोका के हैं; 
मूक गाता तथा दोहा में भरे हुए गम्भीर रद्वस्प को पूज्य गुरूदेव ने इन प्रव- 
चर्नों में अत्यंत म्पष्टरूप से समझाया है। ) 


# पहला भ्वचन # 


[ आख्विन कृष्णा १३; वीर सं. २४८० ] 
(१) अलौकिक गाथा और अलौकिक टीका 
यह गाथायें अलौकिक हें और श्री अमृतचन्द्राचार्यदेबर ने टीका 


भी ऐसी ही अलौकिक की है । टीका मे क्रमबद्धपर्याय की बात करके 
तो आचार्यदेव ' ने जेन-श्ासन का नियम और जैन-दर्शन का रहस्य 
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अर दिया है। भगवान आत्मा का ज्ञायकस्वभाव है, वह तो ज्ञाता- 
हृष्टापने का ही कार्य करता है। कहीं फेरफार करे ऐसा उसका 
स्वभाव नहीं है और रागको भी बदलने का उसका स्वभाव नहीं है-- 
शांग का भी वह ज्ञायक है | जोव और अजीव सर्व पदार्थों की 
त्रिकाल की अवस्थायें ऋमबद्ध होती हैं, आत्मा उनका ज्ञायक है।-- 
ऐसा ज्ञायक झात्मा सम्यग्दर्शन का विषय है। 


(२) जीव--अजीव के क्रमबद्ध परिण्रम और आत्मा का ज्ञायकस्वभाव 


[दीका] “जीवों हि तावत्‌ क्रमनियमितात्मपरिणामेरुत्पद्यमानो 
जीव एवं नाजीव:; एवमजीवो5प क्रमनियमितात्मपरिरा मैरुत्पद्ममानी जीव 


१8 


आचारयंदेव कहते हे कि-- “ प्रथम तो / अर्थात्‌ सर्वप्रथम यह 
निर्णय करना चाहिये कि जोव क्रमबद्ध-क्रमनियमित ऐसे अपने परि- 
णामों से उत्पन्न होता हुआ जीव ही है, भ्रजीव नही है, इसप्रकार 
अजीव भी क्रमबद्ध अपने परिणामों से उत्पन्त होता हुआ अजीव ही 
है, जीव नही है | देखों यह महान सिद्धान्त । जीव या अजीव 
प्रत्येक वस्तु में ऋमबद्धवर्याय होती है, उसमें उल्टा-सीधा होता ही 
नहीं । आजकल अनेक पण्टित और त्यागी आदि लोगों में इसके 
सामने बड़ा विरोध उठा है, क्‍योंकि इस बात का निर्णय करने 
जायें तो अपना भ्रभी तक का माना हुआ कुछ भी नहीं रहता । 
संवत्‌ २००३ में [ प्रवचन-मण्डप के उद्घाटन प्रसंग पर ) सर सेठ 
हकमचंदजी इन्दौरवालों के साथ पं. देवकीनन्दनजी आये थे, उन्हें 
जब यह बात बतलाई तब वे बड़े आइचर्यचकित हुए थे कि अहो ! 
ऐसी बात है !! यह बात अभी तक हमारे लक्ष मे नहीं आई थी । 
छहों द्रव्यों में उनको त्रिकाल की प्रत्येक पर्याय का स्वकाल नियमित 
है । जगत में जनंत जोब हें और ओव की अपेक्षा अमंतरने अजीव 
हैं; वे सब्र द्रव्य भ्रपने अपने क्रम नियमित परिणाम से उत्पन्न होते हैं 
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जिस समय जिस पर्याय का क्रम है वह एक समय भी आगगे-पीछे 
नहीं हो सकती । जो पर्याय १०० नम्बर की हो वह €£ नम्बर 
की नहीं हो सकती और १०० नंबर की पर्याय १०१ नंबर की भी 
नहीं हो सकती है । इसप्रकार प्रत्येक पर्याय का स्वकाल नियमित है 
ओऔर समस्त द्रव्य ऋमबद्धपर्याया से परिणमित होते हैँ । 
अपने स्वभाव का निर्णय हुआ वहाँ धर्मी जानता है कि में तो 
ज्ञायक हूँ, में किसे बदल सकता हूँ? इसलिये धर्मी के पर को बदलने 
की बृद्धि नही है; राग को भी बदलने की बद्धि नही है, वह राग 
का भी ज्ञायकरूप से ही रहता है। 
(३) _सर्वज्षमगबान 'जापक है, “कारक नही है 

पहले तो ऐसा निर्णय करना चाहिये कि इस जगत में ऐसे सर्वज्ञ- 
भगवान हें कि जिनके आत्मा का ज्ञानस्वभाव पूर्ण विकसित हो गया है, 
और मेरा आत्मा भी ऐसा ही ज्ञानस्वभावी है। जगत के समस्त पदार्थ 
क्रमबद्धपर्यायरूप से परिणमित होते हैं; पदार्थ की तीनों काल की पर्यायों 
का क्रम निदिचत्‌ है, सर्वज्ञदेव ने तीनकाल तीन लोक की पययिें जानी 
हैं। जो सर्वज्ञ ने जाना वह बदल नहीं सकता । तथापि सर्वज्ञदेव ने जाता 
इसलिये बैसो अवस्था होतो है-हसा भो नहीं है। सर्वज्ञमभगवान तो 
ज्ञापकप्रमाण हैं, वे कही पदार्थों के कारक नहीं हे; कारकरूप तो 
पदार्थ स्त्रयं ही है, प्रत्येक पदार्य स्वयं हो अयने छह कारकों रूप 
होकर परिणमित होता है । 
(४) क्रमबद्धपर्याय की भन्‍्कार 

आचार्यदेव पहले से ही क्रमबद्धपर्याय की भान्‍्कार करते आ रहे हे :- 


“जीव पदार्थ कंसा है” उसका वर्णन करते हुए दूसरी गाथा में 
कहा था कि “क्रमरूप और अक्रमरूप वर्तते हुए अनेंक भाव जिसका 
स्वभाव होने से जिसने गुण-पर्यायें अंगीकार की हैं ।” पर्याय क्रमवर्ती 
होती है और गुण सहवर्ती होता है ऐसा कहकर वहाँ जीव 
की कऋ्रमबर्दपर्याय की बात बतला दी है । 
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तत्पश्चात्‌ ६२वीं गाथा में कहा है कि--“वर्णादिक भाव, अनू- 
क्रम से आविर्भाव और तिरोभाव को प्राप्त होती हुई ऐसी उन उन 
व्यक्तियों (पर्यायों) द्वारा पुदुगलद्रब्य के साथ रहते हुए, पुदुगल का 
वर्णादि के साथ तादात्म्य प्रगट करते हैँ।” यहाँ “अनुक्रम से आविर्भाव 
और तिरोभाव” प्राप्त करना कहकर अजीव को क्रमबद्धपर्याय 
बतला दी है । 

कर्ता-कर्म-अधिकार में भी गाश्ना ७६-७७-७८ में प्राप्य, विकार्य 
और निर्वत्य--ऐसे तीन प्रकार के कर्म की वात करके क्रमबद्धपर्याय 
को बात जमा दी है। प्राप्य' अर्थात्‌, द्रव्य में जिस समग्र जो पर्याय 
नियमित है उस क्रमबद्धपर्याय को उस समय वह द्रव्य प्राप्त करता 
है-पहुँच जाता है, इसलिये उसे 'प्राप्यकर्म' कहा जाता है। 
(५) जायकस्वभाव समभे तभी कऋ्रमबद्धयर्याय समझ में आती है 


देखो, इसमे ज्ञायकस्वभाव की ओर से लेना है । ज्ञायक की 
ओर से छे तभो यह क्रमबद्धपर्याय की बात यथार्थ समझ में आ 
सकती हे । जो जीव पात्र होकर अपने आत्मा के लिये समभना 
चाहता' हो उसे यह बात यथार्थ रूप से समझ में आ सकती है । 
दूसरे हठी जीव तो इसे समझे बिना विपरीत ग्रहण करते है और 
जायकस्वभाव के निर्णय का पुरुषार्थ छोड़कर क्रमबद्धपर्याय के नाम से 
अपने स्वच्छंद की पृष्टि करते हैं । जिसे ज्ञान की श्रद्धा नही है, 
केवलो की प्रतीति नहीं है, अन्तर में वेराग्य नहीं है, कषाय की 
मंदता भी नही है, स्वच्छन्दता बनी है और कऋ्रमबद्धपर्याय का नाम 
केता है--ऐसे हठी-स्वच्छदी जीव की यहां बात नहीं है । जो इस 
क्रमबद्धपर्याय को समभझ ले उसे स्वच्छन्द रह ही नहीं सकता, वह 
तो ज्ञायक हो जाता है। भगवान! क्रमबद्धपर्याय समझकर हम तो 
तुमे अपने ज्ञायक आत्मा का निर्णय कराना चाहते हें और यह 
बतनाना चाहते हे कि आत्मा पर का अकर्ता है। यदि अपने ज्ञायक : 
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स्वभाव का निर्णय नहीं करेगा तो तू कमबद्धपर्याय की समझा ही 
नहीं है । * 

जीव और अजीव समस्त पदार्थों को तीनों काल की पर्याये ऋ्रम- 
बद्ध हें--उन सबको जाना किसनें ? सर्वज्ञदेव ने । 


“सर्वज्देव ने ऐसा जाना--इस प्रकार सर्वज्ञता का निर्णय किसने 
किया ?-अपनी ज्ानपर्याय ने । 

बर्तमान ज्ञानपर्याय अल्पन्ञ होने पर भी उसने सर्वज्ञता का निर्णय 
किसके समक्ष देखकर किया ?--ज्ञानस्वभाव की ओर देखकर वह 
निर्णय किया है । 


इस प्रकार जो जीव अपने ज्ञायकस्वभाव के निर्णय का पुमुषार्य 
करता है उसी को क्रमबद्धपर्याय का निर्णय होता है, और वह जीव 
पर का तथा राग का अकर्ता होकर ज्ञायकभाव का ही कर्ता होता 
हैं। ऐस जीव का ज्ञानस्वभाव के निर्णय में पुरुषार्थ, स्वकाल आदि 
पाँचों समवाय एक साथ आ जाते हैं । 


(६) इसम ज्ञायकस्वभात्र का प्रुषार्थ है इसलिये यह ६) इसमे ज्ायकस्वभातव का प्रुषार्थ है इसलिये यह सियलबाद 

नहीं है_ 

प्रशन:--गोस्मटसार मे तो नियतवादी को मिथ्याहष्टि कहा है न? 

उत्तर:-गोस्मटसार में जो नियतवाद कहा है वह तो स्वच्छन्दी का 
है; जो जीव सर्वज्ञ को नहीं मानता, ज्ञानस्वभाव का निर्णय नहीं करता, 
अन्तरोन्मुख होकर समाबाद नहीं किया है, विपरीत भावों के उछाले 
कम भी नहीं किये हे, और “जैसा होना होग।--ऐसा कहकर मात्र 
स्वच्छुन्दी होता हैं और मिथ्यात्व का पोषण करता है, ऐसे जीद को 
गोम्मटसार में गृहीत मिथ्याहष्टि कहा है; किन्तु ज्ञानस्यभाव के 
निर्णयपूर्वक यदि इस क्रमबद्धपर्याय को समझे तो ज्ञायकस्वभाव की 
ओर के पुरुषार्थ द्वारा मिथ्यात्व ओर स्वच्छुन्द छूट जाये । 
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(७) भय का स्थान नहीं किन्तु भय के नाश का कारण 


प्रदन:- क्रमबद्धपर्याय का निर्णय करते हुए शायद स्वच्छन्दी हो 
जायेंगे-ऐसा मय है, इसलिये ऐसे भयस्थान में किसलिये जाना चाहिये ? 

उत्तर:- अरे भाई ! क्रमबद्धपर्याय का निर्णय करना अर्थात्‌ अपने 
ज्ञानस्वभाव का निर्णय करना, वह कहीं भय का कारण नहीं है; वह 
तो स्वच्छुल्द के नाश का और निर्भयता होने का कारण है । ज्ञान- 
स्वभाव की प्रतीति के बिना, में पर को बदल दूँ--ऐसी कर्ताबुद्धि 
से स्वच्छन्दी हो रहा है, उसके बदले पदार्थों की पर्याय उनके अपने 
से ही क्रमबद्ध होती है, में उसका कर्ता या बदलनेवाला नहां हूँ, 
में तो ज्ञायक हँ-- ऐसी प्रतीति होने से स्वच्छन्द छूटकर स्वतत्रता 
का अपूर्व भान होता है। यह क्रमबद्धपर्याय की समझ भय का 
स्थान नहीं है, भय तो मूर्खता और अज्ञान में होता है, यह तो भय 
के और स्वच्छुन्द के नाश का कारण है । 
(८) “जायकपना' ही आत्मा का परम स्वभाव है 


आत्मा ज्ञायक वस्तु है, ज्ञान ही उसका परम स्वभाव-भाव है । 
“ज्ञायकपता आत्मा का परमस भाव है, वह स्व-पर के ज्ञातृत्व के सिया 
दूसरा क्या कर सकता है ? ज॑सा “है” और जैसा “होता है” उसका 
वह जाता है । द्रव्य और गुण वह त्रिकाल सत्‌ और पर्याय वह 
एक एक समय का सत्‌, उस सत्‌ का आत्मा ज्ञाता है, किन्तु किसी पर 
का उत्पादक, नाशक या उसमें फेरफार करनेवाला नहीं है । यदि 
उत्पन्न करना, नाश करना या फेरफार करना माने तो वहाँ श्ञायक- 
भावबपने की प्रतीति नहीं रहती | इसलिये जो ज्ञानस्थभाव को 
नही मानता और पर में फेरफार करता मानता है उरो ज्ञायकल्न 
नहीं रहता किन्तु मिथ्यात्व हो जाता है । 


(६) “छूत का रोग” नही किन्तु वीतस्यता का कारण “छुत का रोग” नही किन्तु वीतसतगता का कारण 
कुछ लोग कहते हें कि आजकल क्रमबद्धपर्याथ नामक *छुत का 
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रोग” फंल रहा है। अरे भाई! यह क्रमवद्धपर्याय को प्रतीति तो 
गीतरागलता का कारण है । जो वीतरागता का कारण है उसे तू 
रोग कहता है ? कमबद्धपर्याय ने माने तो वस्तु ही नहीं रहती । 
क्रमबद्धपर्यायपना तो वस्तु का स्वरूप है; उसे रोग कहना महाल विप- 
रीतता है । द्रव्य प्रतिसमय अपनो क्रमबद्धपर्यायरूप से उत्पन्न होता 
है--ऐसा उसका धर्म है; क्रमबद्धपर्याय में जिस समय जिस पर्याय 
का स्वकाल है, उस समय द्रव्य उसो पर्याय को द्रवित होता है- 
प्रवाहित होता है, ऐसा ही वस्तुस्वभाव है और अपना स्वभाव ज्ञायक 
है । ऐसे स्वभाव को मानना बहू रोग नहीं है, किन्तु ऐसे वस्तु- 
स्थमाव को न मानकर फेरफार करना मानना वह मिथ्यात्व है और 
वही महान रोग है । 


(१०) अमुक पर्यायें क्रम से और अमुक अ्क्रमरूप होती हें--ऐसा नही नहीं है 


प्रत्येक द्रव्म की तीसों काल की पर्यायों में ऋमबद्धपना है, उसे जो 
न माने वह सर्वज्ञता को नहीं मानता, वह आत्मा के ज्ञानस्वभाव को 
नहीं मानता, क्योंकि यदि आत्मा के ज्ञानस्वभाव की यथार्थ प्रतीति 
करे तो उसमें क्रमबद्धपर्याय की प्रतीति भी अवश्य आ जाती है। 


यहाँ क्रमबद्धपर्याय का कथन हो रहा है उसमें अनादि अनंतकाल 
की समस्त पर्यायें समझ लेना चाहिये। द्रव्य की अमुक पर्यायें क्रमबद्ध 
हों और अमुक अक्रम से हों-ऐसे दो भाग नहों हें। कोई ऐसा 
कहे कि--“अबु द्धिपूर्वक पर्याये तो ज्ञान की पकड़ में नहीं आती, इस- 
लिये वे तो क्रमबद्ध होती हें, किन्तु बूद्धिपूवक की पर्याग्रों में  ऋ्र- 
बद्धपना लागू नहीं होता, वे तो अक्रमरूप भी हो सकती हे ।--यह 
बात सच्ची नहीं है। अबुद्धिपूर्वक की या बुद्धिपृवक की कोई भी 
पर्याय ऋमबद्ध हो होती है। जड़ और चेतन समस्त द्रव्यों को सभी 
पर्याथें क्मबद्ध ही होती हैं। कोई ऐसा कहे कि--“भूतकाल कौ 
क्यौंयें तो हों चुंकी हैं, इसंलिये उंतमें कोई फेर्फार नहीं हो सकता, 
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किन्तु भविष्य की पर्यायें बाकी हैं, इसलिये उनके क्रम में - फेरफार 
किया जा सकता है ।/” ऐसा कहनेवाले को भी पर्याय का क्रम 
बदलने की बुद्धि है वह पर्यायबुद्धि है। आत्मा ज्ञायक है. उसको 
भ्रतीति करने की यह बात है । ज्ञायकस्थभाव का निर्णय करे तो 
“मैंने इसका ऐसा किया और उसका वैसा न होने दिया --रेसी कर्ता- 
बुद्धि की सब विपरीत मान्यताओं का भुकका उड़ जाता है अर्थात्‌ 
विपरीत मान्यता चूरचूर हो जाती है और अकेली ज्ञायकता रहती है । 


(११) ऐसी सत्य बात के श्रवण को भी दुर्लभता 

अभी कई जोदों ने तो यह बात सत्समागम से यथार्थंतया सुनी 
भी नहीं है । 'में ज्ञान है, जगत की प्रत्येकवस्थु अपनो-आपनो क्रम- 
बद्धपर्यायरकूप से उत्पन्न होती है, उसका म॑ ज्ञाता हूँ, कितु किसीका 
कहीं बदलनेवाला नहीं हँ--ोसा यथार्थ सत्य सत्समागम से सनकर 
जिसने जाना भी नहीं है, उसे अन्तर में उसको सच्ची धारणा कहाँ 
से होगी ? और धारणा बिना उसकी यथार्थ रुचि और परिशिमन 
तो कहाँ से हो ? आजकल यह बात अन्यत्र कही सुनने को भी नहीं 
मिलती । बहू बाल समभकर उसका यथार्थ निर्णय करने योग्य है । 


२) क्रम और वह भी निरिचत्‌ 

“ जीवो हि तावत्कमनियमितात्मपरिणामरुत्पद्ममानो जीव एंव, 
नाजीव:......' यह मूल टीका है, इसके हिन्दी अर्थ में पंडित जयचंद्रजी 
ने ऐसा लिखा है कि--जोव प्रथम ही क्रकर निश्चित अपने परि- 
णामों कर उत्पन्न हुआ जीव ही है, अजीब नहीं है । क्रम लो है 
ही, और वह भी नियमित, अर्थात्‌ इस द्वव्प में इस समय ऐसी ही 
पर्याय होगी-यह भो निद्चत्‌ है ।- 

कोई ऐसा कहे कि--पर्याय क्रमबद्ध है अर्थात्‌ वह एक के बाद 
एक क्रमश: होती है--पह ठोक है, किन्तु किस समय -केसी पर्याय 
झ्लेगी वह निश्चित्‌ नहीं है--तो यह बात सत्य नहीं है.। क्रम जोर 


फाल्गून-लेत्र २४८९१ : ३०१ : 


वह भी -निश्चित्‌ है; -किस समय की पर्याय क॑सी होना है वह भी 
निछिचत्‌ है। यदि ऐसा न हो तो सर्वज्ञ ने जाना क्‍या ? अहो ! यह 
ऋमबद्धपर्याय की बात जिसकी प्रतीति मे आये उसके ज्ञानस्वभाव की 
दृष्टि होकर मभिथ्यात्व का और अनन्तानुबंधीकषाय का नाश्य हो जाता 
है। उसके स्वछंदता नहीं किन्तु स्वतंत्रता होती है । निर्मानता, 
निर्मोहता, पवित्रता जीवन में प्रगट करना हो तो ऐसे ज्ञायकस्वभाव 
का निरचय प्रथम से ही होना चाहिये। 


(१३) ज्ञानस्वभाव का पुरुषार्थ और उसमें एक साथ उसमे एक साथ पाँच समवाय 


अज्ञानी कहते हैं कि--“इस क्रमबद्धपर्याय को मानें तो पुरुषार्थ 
उड़ जाता है”--किन्तु ऐसा नही है। इस कऋ्रमबद्धपर्याय का निर्णय 
करने से कर्ताबद्धि का मिथ्योभिमान उड़ जाता है और निरन्तर ज्ञायक- 
पने का सच्चा पुरुषार्थ होता है। ज्ञानस्वभाव का पुरुषार्थ न करे 
उसके क्रमबद्धगर्याय का निर्णय भी सच्चा नहीं है। ज्ञानस्वभाव के 
पुरुषार्थ द्वारा क्रमबद्धपर्याय का निर्णय करके जहां पर्याय स्वसन्मुख हुई 
वहाँ एक समय में उस पर्याय में पाँचों समवाय आ जाते हैं। नाटक 
समयसार में प. बनारसीदास जी भी कहते है कि-- 
टेक डारी पूक में अनेक खोजे सो सुबुद्धि, 
खोजी जीवे वादी मरे साँची ऋद्ववति है ॥४९॥ 
दुराग्रह को छोड़र एक में अनेक धर्मो को ढूंढ़ना सम्यम्जान 
है। इसलिये संसार में जो कहावत है कि “खोजो पावे वादों मरे” 
सो सत्य है 


पुरुषार्थ, स्वऋव, काल, नियत और कर्म का झभाव-यह पाँचों 
समवाय एकसमय की पर्याय में आ जाते हे । 


( १४) स्वामी कारतिकेय अनुप्रेक्षा और गोम्मटसार के कथ स्वामी कारतिकेय अनप्रेक्षा और गोम्मट्सार के कथन की संधि 


स्वामी कातिकेय अनुप्रेक्षा में गाथा ३२१-२२-२३ में स्पष्ट कहा 
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है कि जिस समय जैसा होना सर्वज़देव ने देखा है, उत समय वैसा 
ही होगा, उसे बदलते में कोई समर्थ नहीं है ।-जो ऐसा श्रद्धान 
करता है वह शुद्ध सम्यर्हष्टि है और जो उसमें शंका करता है 
वह प्रगटरूप से मिथ्याहष्टि है, उसे सर्वज्ञ की श्रद्धा नहीं है । 


जो जीव ज्ञानस्वभाव की श्रद्धा नहीं करता और मात्र क्रमबद्ध- 
वर्याय का नाम लेकर स्वच्छुन्द से विषय-कषाय का पोषण करता है 
उसे गोम्मदसार में गृहीत मिथ्याहष्ष्टि गिना है; किन्तु निर्मल-जानस्वभाव 
की प्रतीति करके जो जीव क्रमबद्धपर्याय को मानता है उस जीब को 
कहीं भी मिथ्यादृष्टि नहीं कहा है । 


(१५) एक बार........यह बात तो सुन | ! 
अहो, आत्मा का ज्ञानस्यभाव, जिसमें भव नहों है, उसका 
जिसने निर्णय किया वह क्रमबद्धपर्याय का ज्ञाता हुआ, उसे भेदज्ञान 
हुआ, उसने केवली को यथार्थरूप से माना। प्रभ ! ऐसा ही वबस्तु- 
स्वरूप है और ऐसा ही तेरा ज्ञानस्वभाव है, एकबार आग्रह छोडकर 
अपनी पात्रता और सज्जनता लाकर यह बाज्ञ तो सुन । 


(१६) राग की रुचिवाला क्रमबद्धपर्याय को समझा ही नहीं 


प्रत्न:- आप कहते हें कि क्रमबद्धपर्याय होती है, तो फिर क्रम- 
बद्धपर्याय में जो राग होना होगा वह होता है ? 


उत्तर:-- भाई ! तेरी रुचि कहाँ अटकी है ? तुझे ज्ञान की रुचि 
है था राग की ? जिसे ज्ञनस्वभाव की रुचि और हृष्टि हुई है, वह 
तो फिर अस्थिरता के अल्पराग का भी ज्ञाता हो है। और ' जो राग 
होवा था वह हुआ “ऐसा कहकर जो राग्र की रुचि नहीं कछोड़ता 
-बह तो स्वच्छुन्दी-मिथ्याहृष्टि है। जो यह क्रमबद्धपर्याय का स्वरूप 
समैके उसकी तो दृष्टि पलट जाती है । 


* फ्राल्युन-चैत्र २४८६१ : ३०३ : 


(१७) उल्टा प,्रधन--“निमित्त न आये तो....?” प्रदतल--“निमित्त न आये तो....? रे 

' ऐसा निर्मित्त आये तो ऐसा होता है, और निमित्त न आये तो 
नहीं होता ““-इस प्रकार जिनके निर्मिताधोन दृष्टि है उन्हें क्रमबद्ध- 
पर्याय की यथार्थ प्रतीति नहीं है । ' क्रमबद्धपर्याय होना हो किन्तु 
निमित्त न आये तो ?” यह प्रश्न ही उल्टा है । क्रमबद्धपर्याय में 
जिस समय जो निमित्त है वह भी निश्चित ही है; निमित्त न हो 
ऐसा होता ही नहीं । 
(१८) दो नई बातें | --समके उसका कल्याण 


एक तो नियमससर को 'जुद्धकारणकार्य ' की बात, और दूसरी 
यह 'क्रमबद्धपर्याय ' की बात (--यह दो बाते सोनगढ़ से नई निकली हैं-- 
ऐसा कई लोग कहते हें, लोगों में आजकल यह बात प्रचलित नहीं 
है इसलिये नई मालूम होती है | शुद्धकाररापर्याय की बात सूक्ष्म है, 
और दूधरो यह क्रमबद्धपर्याव को बात सूक्ष्म है,-यह बात जिसे जम 
जाये उसका कल्यारप हो जाता है! यह एक क्रमबद्धपर्याय की बात 
बराबर समझे तो उसमें निश्चय-व्यवहार और उपादान-निर्ित्त प्रादि 
सब स्पष्टीकरण आ जाते हैं । वस्तु की पर्याय क्रग्रब्द्ध श्षौर में उसका 
शामक-यह समभने से सब समाधान हो जाते हैं । भगवान! अपने 
ज्ञायकस्वभाव को भूलकर तू पर के करने की मान्यता में रुक गया ? 
पर में तेरी प्रभुता या पुरुषार्थ नहीं है। इस ज्ञायकभाव में ही 
तेरी प्रभुता है, तेरा प्रभु तेरे ज्ञायकेमन्दिर में विराजमान है उसके 
सन्‍्मुख हो और उसकी प्रतीति कर । 
(१६) अरमा अनादि से जञायकमावरूप ही रहा है 


जगन में एकेन्द्रिय से लेकर पत्वेन्द्रिय तक का प्रत्येक जोव ओर 
झनंत सिद्धभगवान, और प्रनन्तानन्त परमाणुओं में प्रत्येक परमाणु,- 
वे सब क्रमबद्धरूपं से परिणमित हो ही रहे हैं, में उनमें क्या बदल 
सकता हूँ? में तो ज्ञायक हुँ--ऐसा जो निर्णय करे उसे सम्यस्दर्शन 
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हो जाता है। आत्मा का ज्ञान स्वभाव है वह अनादि अनन्त जानने का 
ही कार्य करता है। आत्मा तो अनादिकाल से ज्ञायकभावरूप ही रहा है, 
किन्तु अज्ञानी को मोह द्वारा वह अन्यथा अध्यवसित हुआ है--यह बात 
प्रवचनसार की २००वीं गाथा में कही है । आत्मा तो ज्ञायक होने 
पर भी अज्ञानी उसकी प्रतीति नहों करता, और “मे पर का कर्ता 
हैँ “--ऐसा मोह द्वारा अन्यथा मानता है । 


(२०) कंथचित्‌ क्रम-अक्रमपना किसप्रकार है? 

कोई ऐसा कहता है कि--“जीव की पर्याय में कुछ ऋरमबद्ध हैं 
श्रौर कुछ अक्रमरूप हें; तथा शरीरादि अजीव की पर्याय में भी 
कुछ क्रमबद्ध है और कुछ पग्रक्रमरूप हे ।/--वह सारी बात वस्तु के 
द्रब्य-गुण-पर्याय से विपरीत है, ज्ञानस्वभाव से बिपरीत है और 
केवली से भी विपरीत है अर्थात्‌ सृत्र से भी विपरीत है। वस्तु में 
ऐसा क्रम-अक्रमपना नहीं है, किन्तु पर्याय अपेक्षा से क्रमबद्धपना; 
और गुण सहवर्ती हे उस अपेक्षा से अक्रमपना--इसप्रकार वस्तु क्रम- 
अक्रमरूप है। 


(२१) केबली को मानता है वहु कुदेव को नही मानता 

कोई ऐसा कहता था कि--”'जैसा केवली ने देखा वैसा हुआ 
है, इसलिये जो फिरका (सप्रदाय) मिला और जंसे गुर मिले (-वे 
भले ही मिथ्या हों तथापि) उनमें फेरफार करने की उततावल नहीं 
करना चाहिये; क्‍योंकि कुदरत के नियम में वैसा आया है इसलिये 
उसे बदलना नहीं चाहिये ।” 

“किन्तु भाई ! तुझे केवलज्ञान का विश्वास हो गया है? 
और कुदरत का नियम अर्थात्‌ वस्तुस्वरूप जम गया है ? जिसे केव ल- 
ज्ञान का विश्वास हो गया है और वस्तुस्वरूप समझ में आ गया 
उसके अंतर में गृहीत-मिथ्यात्व रहता ही नहीं; कुषर्म को या 
कुगुरु को माने ऐसा क्रम उसके होता ही नहीं । इसलिये . सम्यकत्वी 


फाल्मन-न्वैत्र ८८१ : बेल्ई : 


जीव कुधर्म-कुगुरु का त्याग करे तो उससे कहीं उसके पर्याय ,को 
क्रमबद्धता टूट जातो है-ऐसा नहों है। सच्चे पुरुषार्थ में निर्मल 
ऋरमबद्ध पर्याय होती है । हैं 
(२२) ज्ञायकस्वभाव ; 


जो द्रव्य जिन गुणों से उत्पन्त हो-अर्थात्‌ जिस पर्यायरूप से 
परिणमित हो उसीके साथ वह तन्‍्मय है। अहो ! द्रव्य स्वयं उस- 
उस पर्याय के साथ तन्मप्र होकर परिगामित हुआ है, वहाँ दूसरा 
कोई उसे कया करेगा ? आत्मा तो परम पारिगामिक स्वभावरूप 
ज्ञायक है; ज्ञायकभावरूप रहना ही उसका स्वभाव है। ऐसे स्वभाव 
का निर्णय किया वहाँ स्वभाव को ओर के पुरुषार्थ से शुद्ध पर्याय 


होती जाती है | 
(२३) “क्रमबद्ध को नहीं मानता वह केवली को नहीं मानता ' 


“बस ! जेसा निमित्त आये वैसी पर्याय होती है; हम क्रमबद्ध 
को नहीं मानते ।” ऐसा कहनेंवाला केवलीभगवान को भी नहीं 
मानता, और वास्तव में वह आत्मा को भी नहीं मानता । क्रमबद्ध- 
पर्याय का अस्वीकार करना वह ज्ञानस्वभाव का ही अस्वीकार करने 
जैसा है। भाई ! यह क्रमबद्धपर्याय कही किसीके घर की कल्पना नहीं 
है, किन्तु वस्तु के घर की वात है; वस्तु का हो स्वरूप ऐसा है। 
कोई न माने तो उससे कही वस्तु का स्वरूप नहीं बदल सकता । 


(२४) ज्ञानस्वभाव की ओर पुरुषार्थ को मोड़े बिना क्रमबद्धपर्याय 
समझ में नहीं आती 

“शुभ-अशुभ भाव भी जैसे क्रमबद्ध थे वैसे आये, ” ऐसा कहकर 

जो जीव राग के पुरुषार्थ में ही अटक रहा है और ज्ञानस्वभाव की 

ओर पुरुषार्थ को नहीं मोड़ता, वह वास्तव में क्रमबद्धपर्याय की 

समझा हो नहीं है, किन्तु मात्र बातें करता है। ज्ञानस्वभाव का. निर्णय 

करने से राग की रुचि छूट जाती है और तभी क्रमबद्धपर्याय का 
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सच्चा निर्णय होता है। भाई ! तू किसके समक्ष देखकर क्रमगड़- 
पर्याय मानता है ? जिसने ज्ञायकस्वभाव की ओर देखकर कऋमबेड- 
पर्माय का निर्णय किया, वह राग का भी ज्ञाता ही हो गया है; 

यह राग बदलकर इस समय ऐसा राग करूँ इसप्रकार राग को बद- 
लने की बुद्धि में से उसका वीर्य हट गया और ज्ञानस्वभाव की 
ओर ढल गया; उसके राग दूर होने का क्रम चालू हो गया है; 

वर्तमान साधकदशा हुई है और उसी पुरुषार्थ से क्रमबद्धपर्याय के 
क्रम में अल्पकाल में केवलज्ञान भी आयेगा, उसका पुरुषार्थ चल रहा 
है । ज्ञानी को क्रमबद्धपर्याय के निर्णय में स्वभाव की हृष्टि से प्रयत्न 
चालू ही है, वह ज्ञान की अधिकता रूप ही भर्थात्‌ भूतार्थ के 
आश्रित ही परिणमित होता है; उसमें न उतावल है और न प्रमाद 
है | प्रवलतसार की २०२वों गाथा में प. हेमराजजी कहते हें कि 
-+विभावतरिणति को छुटता ने देखकर सम्यग्हष्टि जीव आकुल- 
व्याकुल भी नहीं होता और समस्त विभावपरिशति को टालने का 
पुरुषार्थ किये बिना भी नहीं रहता; भूतार्थस्वभाव का आश्रय करके 
बर्तता है उसमें उसे पुरुषार्थ बना ही रहता है। एक साथ पाँचों 
समवाय उसमें आ जाते हैं। 


(२५) अपने-अपने अवसरों में प्रकाशमान रहते हें... 


प्रववलसार गाथा ६६ “सदवद्विदं सहावे दब्बं...” इत्यादि में 
आचार्यदेव ने क्रमबद्धपर्याय का सिद्धांत अलौकिक रीति से रख दिया 
है। हार के मोती के हृष्टांत से, द्वव्य के परिणाम अपने-अपने 
अवसरों में प्रकाशमान रहते हे--यह बात समकाकर क्रमबद्धपर्याय का 
स्वरूप एकदम स्पष्ट कर दिया है। और एक ही समय में उत्पाद- 
व्यय,-भ्‌ व होने पर भी उन तीतों का भिन्न-भिन्न लक्षण है--ताक्ष 
अर्थात्‌ व्यय, नष्ट होनेवाले भाव के आश्रित है; उत्पाद, उत्पन्न 
.होनेवाले भाव के आश्चित है और भ्रौष्य स्थित रहतेवाले 
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भाव के आश्रित है ।--इसप्रकार प्रतिसमय उत्पाद-व्यय-ध्रूव क्हकर 
उसमें भी क्रमबद्धपर्याय की साँकल बना ही है। (देखो गाथा १०१) 


(२६) 'सत्‌' श्र उसे जाननेवाला ज्ञानस्वभाव आऔर उसे जाननेवाला ज्ञानस्वभाव 


अग्रहो ! भगवन्तों ने जंगल में निवास करके, श्रपने ज्ञान में वस्तु- 
स्वरूप को ग्रहण करके ताहश वर्णन किया है। एक भोर सम्पूर्ण 
सत्‌ का ज्ञेय पिण्ड जगत में पड़ा है ओर दूसरी श्रोर उसे जाननें- 
वाला ज्ञानस्यभाव है । महासता सत्‌, अवातरसत्ता सत्‌, जड़-बेतन 
प्रत्येक द्रव्य जिकाल सत्‌ और उसकी प्रत्येक समय की पर्याय भी 
ऋमबद्धप्रवाह में उसके अपने स्वकाल से सतू, और इन सबको 
जाननेंवाली ज्ञानपर्याय भो सत्‌ ।--इसप्रकार सब क्रमबद्ध और व्यव- 
स्थित सत्‌ है। जहाँ उसका निर्णाय किया वहाँ अपने को ज्ञातृत्व 
ही रहा और कत्‌ त्व की भिध्याबुद्धि दूर हो गई। सत्‌ का ज्ञाता 
ने रहकर उप सत्‌ को बदलना चाहे वह भिथ्याबुद्धि है। 
(२७) ज्ञानस्वभाव के निर्णाय में पाँचों समवाय आ जाते है 


समस्त पर्यायें तो क्रबद्ध ही हे, किन्तु उसका निर्णाय कौन 
करता है ? ज्ञाता का ज्ञान हो उसका निर्णय करता है। जिम 
शान ने ऐसा निर्णय किया उसने अपना (ज्ञानस्वभाव का) निर्णय भी 
साथ ही कर लिया है। जहाँ स्वभाव सन्‍्मुख होकर ऐसा निर्णय 
किया वहाँ-- 

(१) स्वभाव की ओर का सम्यक “पुरुषार्थ” आया, 

(२) जो शुद्धता प्रगट हुई है वह स्वभाव में से हुई है, इसलिये 

"स्वभाव भी आया, 


(३) उस समय जो निर्मल पर्याय प्रगट होना थी बही प्रगटी है, 
इसलिये “नियत” भी आया, ४४ ४५ 


(४) जो निर्मलदशा प्रगट हुई है वही उस समय का स्वकाल है, 
इसप्रकार स्वकाल भी आ गया, 
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(५) उस समय निम्मित्तरूप कर्म के उपजणमादि स्वयं वर्तते हें. 

इसप्रकार “कर्म” भी अभावरूप निमित्तरूप से आ गया 

--3पकरोक्तानुसार स्वभावसन्मुख पुरुषार्थ में पाँचों समवाय एक 
साथ आ जाते हैं । 


(२८) उदोरणा--संक्रमणादि में भी क्रमबद्धपर्याय का नियम 


कर्म को उपशम, उद्येरणा, संक्रमणादि अवस्थाओं का झाख्न में 
वर्णन आता है, वह सब अवस्थार्य भी क्रमब्रद्ध ही हैं, शुभभाव से 
जोब ने असाता प्रकृति का खाता रूप से संक्रमण किया--ऐेसा कथन 
आता है, परंतु वहाँ, कर्म को वह अवस्था होना नहीं थी और जीव 
ने को-ऐसा नहों है; किस्तु तैपों अवस्था होने के समय जीव के 
वैसे परिणाम निमित होते हे-गेसा बतवाथा है । सर्वत्र एक ही 
अबाधित नियम है कि पदार्थों की श्रवस्था क्रवद्ध है और आत्मा 
ज्ञायक है--फेरफार करनेवाला नहीं है। जीव ने शुभभाव किये 
और कर्म में असाता पलटकर साता हुई, वहाँ उम्र कर्म की अवस्था 
में फेरफार तो हुआ है, किन्तु उससे कहीं उसकी अ्रवस्था का क्रम नही 
टूटा है; और जीव ने गुभभाव करके उस अजीव में फेरफार 
किया--ऐसा भी नहीं है, असाता बदलकर साता हुई वहाँ ऐसा ही 
उस अजीब को श्रवस्था का क्रम था । 
(२६) द्रव्य सत्‌, पर्याय भी सत्‌ 


लोग कहते हें कि--जीव सब छोड़कर चला गया, किन्तु वहाँ 
उसने कहीं जीवत्व छोड़ा है ? जीव तो जीवरूप रहकर ही प्रन्यत्र 
गया है न! जिसप्रकार जीव जीवरूप से सन्‌ रहां है उसीप्रकार 
उसकी प्रत्येक समय की पर्याय भी उस उस समय का सत्‌ है, वह 
बदलकर दूसरे समय की पर्यायरूप नहीं हो जाती । 


(३०) शञायक के निर्णय बला सब पढ़ाई उल्टी है 


हुक 


में ज्ञान हँ-जञायक हूँ ऐसा न मानकर पर में फेरफार करना 


फाल्यूज--चेत्र ” २४८३००-- : ३०६ : 


मानता है-वह बृद्धि. ही मिथ्या है। भाई ! प्रात्मा ज्ञान है-इसं बात 
के निर्णय-बिना तेरी सब पढ़ाई उल्टी है; तेरे तर्क और न्याय भी 
विपरीत हैं । ज्ञानस्वमाव की गम पड़े बिना आगम भी भ्रनथंकारी 
हो जाते हैं । शास्त्र में निभित्त से कथन आये वहाँ श्रज्ञानी अपनी 
विपरीत दृष्टि के अनुसार उसका झाशय लेकर उल्टा मिथ्यात्व का 
पोषण करता है । 


(३१) “में तो ज्ञायक हूँ ” 

सब जीवों की पर्याय क्रमबद्ध है तो में किसे बदल सकता हूँ ? 
सर्व श्रजीवों की पर्याय भी क्रमबद्ध है तो में किसे पलट सकता हूँ ? 
-में तो ज्ञायक हूँ; ज्ञायकत्व ही मेरा परम स्वभाव है । में ज्ञाता 
ही हूँ, किसीको बदलनेवाला नहीं हूँ । किसीका दुःख मिटा दूँ 
या सुखो कर दूँ यह बात मुझमें नहों है--इसप्रकार अपने ज्ञायक 
झ्रात्मा का तिर्णषय करना वह सम्यग्दर्शन है । 


( (३२) अपनी मानी हुई सब बात को बदलकर : २) अपनी मानी हुई सब बात को बदलकर यह बात समभना पड़ेगी 


सोलापुर में अधिवेशन के समय बिद्वतूपरिषद ते इस क्रमबद्ध- 
पर्याय के सम्बन्ध में चर्चा उठाई थी. किन्तु उसका कोई निर्णय 
नहीं आया; ज्यों का त्यों गोला ही समेट लिया; क्योंकि जो इस 
बात का निर्णय करने लगे तो, निमित्त के कारण कहीं फेरफार होता 
है--पह बात नहीं रहती और अभी तक का रहा हुआ सब बदलना 
पड़ता है। किन्तु वह सब बदलकर, क्रमबद्धपर्याय जिस प्रकार कही 
जाती है उसका निर्राय-कियें बिना किसी प्रकार श्रद्धा-ज्ञान सच्चे 
नहीं हो सकते । _ 


(३३) क्मबढ्ध पस्खिश्ित होने वाले ज्ञायक का अकत्‌ टव ३) क्रमबद पस्सिशित. वाले ज्ञायक का ट्व 


प्रात्मा ज्ञानस्वभावी वस्तु है; जान उसका परम स्वभाव है; 
और ज्ञान के साथ. श्रद्धा, जारित्र, आतत्द, वीर्य इत्यादि भनन्‍्त गुर 


४ ३१० : आर्मघर्म ११५६-२० 


रहते हैँ । द्रव्य परिणमित होने से उन समस्त गुणों का क्रमानुसार 
परिणमन होता है । 

आ्रात्मा ज्ञायक है इसलिये उसका स्वभाव स्वपर को जानने का 
है; पर को करे या राग द्वारा पर का कारण हो ऐसा उसका 
स्वभाव नहीं है, और पर उसका कुछ करे या स्वयं पर को कारण 
बनाये--ऐसा भी स्वभाव नहीं है; इस प्रकार अकाररणकार्यस्वभाव है। 


यहाँ सर्वविशुद्धज्ञान-अश्रधिकारू में यह क्रमबद्धपर्याय की बात 
लेकर आचार्यदेव ने जीव का श्रकर्तु त्व सिद्ध किया है, श्रर्थात्‌ जीव 
जश्ायक ही है-ऐसा समभाया है। जीव ज्ञानस्वभावी है, उसके 
अनंत गुणों की समय-समय की पर्यायें ऋ्रबद्ध ही उत्पन्न होती हैं 
और वे जीव के साथ एकमेक है । तीनकान की प्रत्येक पर्याय अपने 
स्वकाल में ही उत्पन्न होतो है, कोई भी पर्याय उल्टी-सीधी उत्पन्न 
नही होतो । 

इसमें महान प्रशन यह है कि--“तब फिर पुरुषार्थ कहाँ रहा ?” 

समाधान :-- यह निर्णय किया वहाँ मात्र ज्ञातापना ही रहा, 
इसलिये पर में फेरफार करने की बुद्धि से हटकर पुरुषार्थ का बल 
स्वभाव को ओर ढल गया । इसप्रकार ज्ञान के साथ वीर्यगूण (पुरु- 
षार्थ) भी साथ ही है। ज्ञान की क्रमबद्धपर्याय के साथ स्वभाव की 
झोर का पुरुषार्थ भी साथ ही वर्तता है; क्रमबद्धपर्याय में पुरुषार्थ 
कहो पृथक्‌ नहीं रह जाता । क्रमबद्धपर्याय का निर्णय करके ज्ञान 
स्वोन्मुख हुआ वहाँ उसके साथ वीर्य, सुख, श्रद्धा, चारित्र, अस्तित्व 
इत्यादि अनन्तगुरण एकसाथ ही परिणमित होते हे इसलिये इसमें पुरु- 
पार्थ भी साथ ही है । 


(३५) “जापक' औ्रोर “कारक” ३५) “ज्ञापक” झ्ोर “कारक” 


अनादि-अनंतकाल में किस समय किस द्रव्य की कैसी पर्याय है 


फाल्युन-चैत्र : २४८१ : ३११: 


वह सर्वज्ञदेव ने वर्तमान में प्रत्यक्ष जान लिया है; किन्तु सर्वज्ञदेव 
नें जाना इसलिये वे द्रव्य वेसी क्रमबद्धपर्यायरूप से परिणमित होते 
हैं-ऐसा नहीं है; किन्तु उस-उस समय की निर्चित क्रमबद्धपर्यायरूप 
से परिणमित होने का द्रव्यों का ही स्वभाव है। सर्वज्ञ का केवल- 
ज्ञान तो 'ज्ञापक' अर्थात्‌ बतलानेवाला है, वह कहीं पदार्थों का कारक 
नहीं है। छहों द्रव्य ही स्वयं अपने-अपने छह कारकरूप से परिणमित 


होते हैं । 


# दुसरा प्रवचन # 


[ झ्राश्चिन कृष्णा १३५ वीर सं. २४८० ] 






30575: ७ क्रमबद्ध होने पर भी शुद्धस्वभाव के पुरुषार्थ दिना. शुद्धपर्याष , 
कभी नहीं होती | क्ानस्वभाव की प्रतोति का अपूर्य पुरुषाथ करे उसीको 


सम्यग्द्शनादि निर्मल पर्याय क्रमयद्ध होती हैं । 














न्म्म्न्न्न्न्स्प्ल्फ्ल्प्झ- 


(३६) जिसका पुरुषार्थ ज्ञायक की ओर ढला उसीको क्रमबद्ध की श्रद्धा हुई 


“अहो ! में ज्ञायक हूँ, ज्ञान हो मेरा परम स्वभाव है;-ऐसे 
निर्णय का अन्तर में प्रयत्त करे उसके ऐसा निर्णय हो जाता है कि 
वस्तु का ऐसा ही स्वभाव है और सर्वशदेव ने केवलश्ान से ऐसा ही 
जाना है। जिस जीव ने अपने ज्ञान में ऐसा निर्णय किया उसे सर्वज्ञ 
से विरुद्ध कथन करनेवाले (अर्थात्‌ निमित के कारण कुछ फेरफार 
होता है या राग्र से धर्म होता है--ऐसा मनानेवाले) कुदेव-कुगुरु- 
बुशास्त्र की मान्यता छूट गई है; उसका पुरुषार्थ ज्ञानस्वाव को 
ओर ढला है और उसीोको सर्वज्ञदेव की तथा क्रमबद्धपर्याय को यथार्थ 
श्रद्धा हुई है । 


: ३५२: थारमधर्म १.१६०२० 


(३७) सर्वश्देव को न माननेवाले 

कोई ऐसा कहे कि “सर्वज्ञदेव भविष्य की पर्याय को वर्तमान में 
नहीं जानते, किन्तु जब वह पर्याय होगी तब वे उसे जानेंगे ! “--तो 
ऐसा कहनेवाले को सर्वज्ञ की श्रद्धा भी नहीं रही | भाई रे ! भविष्म 
के परिणाम होंगे तब सर्वज्ञदेव जानेंगे--ऐसा नहीं है, सर्वज्ञदेव को 
तो पहले से ही तीनकाल-तीनलोक का ज्ञान वर्त रहा है। तुझे 
ज्ञायकरूप से नहीं रहना है किन्तु “निमित्त द्वारा क्र बदलना हो सकता 
है ऐसा मानना है तो यह तेरी दृष्टि ही विपरीत है । ज्ञानस्वभाव की हृष्टि 
करने से पर्याय का निर्मल क्रम प्रारम्भ हो जाता है, यह नियम है । 

जीव-अजीव के सर्व परिणाम क्रमबद्ध जैसे हें वैसे सर्वज्देव ने 
जाने हैं और सूत्र में भी वेसे ही बतलाये हें; इसलिये आचार्यदेव ने 
गाया में कहा है कि--'जीवस्साजीवस्स दु जे परिणामा दु देसिया 
सुत्ते......” जीव-अजीव के क्रमबद्ध परिणाम जेसे हे वेसे ही उसी 
सब प्रकारों के सर्वज्ञदेव ज्ञाता हैँ, किन्तु उनके कारक नहीं है । 
(३८) जो आत्मा का ज्ञायकपना नहीं मानता वह केवली आदि को 

भो नहीं मानता 


जीव प्रतिसमय अपने क्रमबद्धपरिणामरूप से उत्पन्न होता है; जीव 
में अनन्त गुण होने से एक समय में उन अनन्त-“गुणों के अनन्त परिणाम 
द्वोते हैं; उनमें प्रत्येक गुण के परिणाम प्रतिसमय नियमित क्रमबद्ध ही 
होते हैं।--ऐसे वस्तुस्वभाव का निर्णाय -करने से ज्ञान स्वसन्मुख 
होकर अकर्तारूप से--साक्षीभाव से परिणमित हुआ; वहाँ, साधकदणशा 
होने से अभी अस्थिरता का राग भी होता है किन्तु ज्ञान तो उसका 
भी साक्षी है। स्व-परप्रकाशकज्ञान विकसित . हुआ उसकी क्रमबद्- 
पर्याय ऐसी 'ही है कि उससमय ज्ञायक -को जानते हुए वैसे राग को 
भी जाने। ऐसे ज्ञायकपने को न माने और पर्याय के क्रम में फेरफार 
करना माने तो बह जीव आत्मा के ज्ञानस्वभाव को नहीं मानता; 


फाल्गुन-चैत्र २४८१ : ३१३ : 
केवलीभगवान को भी वह नहीं मानता और केवलज्ञान के साधक गुरू 
कैसे होते हें उन्हें भी वह नहीं जानता । क्रमबद्धपर्याय की प्रतीति 
करके जिसने अपने ज्ञानस्वभाव को प्रतीति में लिया उसे सम्यस्दर्श- 
नादि हुए हैं, और उसीने वास्तव में केवलीभगवान को, उनके शास्त्रों 
को और गुरु को माना है। 


(३६) पर्याय क्रमबद्ध होने पर भी, पुरुषार्थी को ही सम्यग्दर्शनादि सम्यर्दर्शनादि 


निर्मल पर्यायें होती हैं 


देखो, इसमें आत्मा के ज्ञायकस्वमाव के पुरुषार्थ को बात है । 
“ऋमबद्धपर्याय” का ऐसा अर्थ नहीं है कि जीव चाहे जेसे कुधर्म को 
मानता हो तथापि उसे सम्यग्दर्शन हो सकता है। अथवा चाहे जैसे 
तीव्र विषय-कषायों में बर्तता हो या एकेन्द्रियादि पर्याय में वर्तता हो 
तथापि उसे भी क्रमबद्धरूप से उस पर्याय में सम्यग्दर्शनादि हो जायें 
ऐसा कभी नहा होता । जो कुधर्म को मानते है, तीज विषय-- 
कषाय में वर्तते हे, या एकेन्द्रिय में पडे हं, उन्हें कहाँ अपने ज्ञान: 
स्वभाव की या क्रमबद्धपयायि की खबर है ? पर्याय क्रमबद्ध होने पर 
भी शुद्धस्वभाव के पुरुषार्थ बिना कदापि शुद्धपर्याय नहीं होतो । ज्ञान- 
स्वभाव की प्रतीति का अपूर्व पुरुषार्थ करे उसीको मम्यग्दर्शनादि 
निर्मल पर्याय क्रमबद्ध होती हैं और जो वेसा पुरुषार्थ नहीं करता 
उसे क्रमबद्ध मलिन पर्याय होती है । पुरुषार्थ के बिना हो हमें 
सम्यन्दर्शनादि निर्मलदशा हो जायेगी--ऐसा कोई माने तो वह क्रम- 
बद्धपर्याय का रहस्य समझा ही नहीं है। जो जीव कुदेव को, कुगुरु 
को, कुधर्म को मानता है और स्वच्छन्दता से तीज कषायों में बर्तता 
है--ऐसे जीव को कऋ्रमबद्धपर्याय की श्रद्धा ही नहीं है। भाई ! अपने 
ज्ञानस्वभाव के पुरुषार्थ बिना तूने ऋमबद्धपर्याय को कहाँ से जाना ? 
जबतक कुदेव-कुधर्म आदि को माने तबतक उसकी क्रमबद्धपर्याब में 
सम्यग्दर्शन की योग्यता हो ही नहीं सकती । सम्यग्दर्शन की योग्यता- 
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वाले जीव को उसके साथ ज्ञान का विकास, स्वभाव का पुरुषार्थ आदि 
भी योग्य ही होते हैं; एकेन्द्रिपा आदि पर्याय में उसप्रकार के ज्ञान, 
पुरुषार्थ आदि नहीं होते, ऐसा ही उस जीव की पर्याय का क्रम है। 
यहाँ तो यह बात है कि पुरुषार्थ द्वारा जिसने ज्ञानस्व॒भाव की प्रतीति 
की उसे सम्यग्दशंन हुआ, इसलिये पर का और रागादि का अकर्ता 
हुआ और उसीने क्रमबद्धपर्याय को यथार्थ रूप से जाना है। अभी तो 
कुदेव और सुदेव का निर्णय करते की भी जिसके ज्ञान में शक्ति 
नहीं है, उस जीव में ज्ञायकस्वभाव का और अनंत गुणों की क्रम- 
बद्धपर्याय का निर्णय करने की शक्ति तो कहाँ से होगी ? और 
यथार्थ निर्णय के बिना क्रमबद्धपर्याय में शुद्धता हो जाये--ऐसा 
नहीं होता । 
(४०) “अनियतनय_ या “अकालनय_ के साथ क्रम “अनियतनय” या “अकालनय के साथ क्रमबद्धपर्याय का 
विरोध नहीं है 

प्रवचनसार के परिशिष्ट के ४७ नयों में २७ वें अनियतनय 
से आत्मा को “अनियत” कहा है, परंतु अनियत अर्थात्‌ अक्रमबद्ध-- 
ऐसा उसका अर्थ नहीं है। वहाँ पानी की उष्णता का उदाहरण 
देकर समझाया है कि जिसप्रकार उष्णता पानी का नित्यस्थायी 
स्वभाव नही है किन्तु उपाधिभाव है, इसलिये उस विकार की अपेक्षा 
से आत्मा को श्रनियत कहा है। इसीप्रकार ३४वें बोल मे वहाँ 
“अकालनय ” कहा है, उसमें भी कहीं इस क्रमबद्धपर्याय के नियम से 
विरुद्ध बात नहीं है; कहीं क्रमबद्धपर्याय को तोड़कर वह बात नहीं 
है । (इन अनियतनय तथा अकालनय सम्बन्धी विद्ेष समझे के लिये 
आत्मधर्म में प्रकाशित होनेवाले पूज्य गुरुदेव के प्रवचन पढ़ें।) 


(४१) जैतदर्शन की मुलवस्तु का निर्णय ) जैनदर्शन की मुलवस्तु का निर्णय 


मूल वस्तुस्वभाव क्या है उसका पहले बराबर निर्णय करना 
चाहिए । आत्मा का ज्ञाता-हष्टा स्वभाव क्या है? और ज्ञेय पदार्थों 
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का ऋरमब॑स्वभाव क्‍या है ?--उसके निर्णय में विश्वदर्शनख्य जेन- 
वर्धान का तिर्णय आ जाता है; किन्तु अज्ञानियों को उसका निर्णय 
नहीं है । 


देखो, यह मुलवस्तु है; इसका पहले निर्णय करना चाहिये । 
इस मूलवस्तु के निर्णय बिता धर्म नहीं हो सकता । जिस प्रकार कोई 
आदमी किसी दूसरे आदमी के पास पाँचहजार की उगाही के लिये 
जाये; वहाँ कर्जदार आदमी उसे अच्छी--अच्छी मिठाइयों का भोजन 
कराये; किन्तु लेनदार कहे कि भाई ! भोजन की बात पीछे, पहले 
मुख्य (मूल) बात करो, यानी में पाँचहजार रुपये लेने आया हैँ; 
उनकी पहले व्यवस्था कर दो,-ईस प्रकार वहाँ भी मुख्य 
बात पहले करते हें; उसी प्रकार यहाँ मुख्य (मूल) रकम 
यह है कि झात्मा शञानस्वभावी है उसका निर्णय करना चाहिये । 
आत्मा ज्ञायकरवभाव है और प्रदार्थों की पर्याय का क्रमबद्धस्वभाव 
है--उसका जो निर्णय नहीं करता, और “ऐसा निमित्त चाहिये तथा 
ऐसा व्यवहार चांदिये --इसप्रकार व्यवहार की रुचि में रुके जाता 
है उस्चका किचित्‌ भी हित नहीं होता । अहो ! में ज्ञायक हू यह 
मूल बात जिसकी प्रतीति में जा गई उसे ऋभ्नबद्धपर्याय जमे बिना नहीं 
रहेगी; और जहाँ यह बात जमी वहां सब स्पष्टीकरण हो जाते है । 


(४२) हार के मोतियों के दृष्टान्त द्वारा क्रमबद़पर्याय क्रमबद्धपर्याय की समझ; 
और शान को सम्यक करने की रीति 


प्रवन्ननसार की €€वीं गाथा में लटकते हुए हार का दृष्टान्त 
देकर उत्पाद-ब्यय-प्रू व सिद्ध किये हूँ; उसमें भी क्रमबद्धपर्याय की 
बात भा जाती है। जिस प्रकार लटकते हुए हारड्;के मोतियों में 
पीछे पौछे के स्थानों में पीछे पीछे के मोतियों,के प्रयट ( प्रकाशित ) 
होने सें और आगे आगे के मोतियों के प्रमट नहीं होने से प्रत्येक 
मोती ऋषने-अपने स्थान में प्रकाश्षित है; उसमें आगे-आगे के स्थान में 
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आगे-आगे का भोती प्रकाशित होता है और पोछे-पीछे के 
मोती प्रकाशित नहीं होते; उसी प्रकार लटकते हुए हार की भाँति 
परिणमित द्रव्य में समस्त परिणाम अपने-अपने अवसरों में प्रकाशित 
रहते हैं; उसमें पीछे-पीछे के अवसरों में पीछे-पोछे के परिणाम प्रगट होते है 
' और आगे-आगे के परिणाम प्रमट नहीं होते। (देखो, गाथा €€ की टीका ।) 
लटकते हुए हार के डोरे में उसका प्रत्येक मोती यथास्थान क्रमबड 
जमा हुआ है; यदि उसमें उल्टासीथा करने जाये--पाँचवें नम्बर 
का मोती हटा कर पच्चीसवें नम्बर पर लगाने जाये--तो हार का 
डोरा टूट जायेगा, इसलिये हार की अखण्डता नहीं रहेगी। उसी 
प्रकार जगत का प्रत्येक द्रव्य झूलता श्र्थात्‌ परिणमनशील है । अनादि- 
अनन्त पर्यायरूप मोती क्रमबद्ध जमे हुए हे; उसे न सानकर एक 
भी पर्याय का क्रम तोडने जाये तो गृूण का और द्रव्य का क्रम टूट 
जायेगा, अर्थात्‌ श्रद्धा ही मिथ्या हो जायेगी । में तो ज्ञायक हूं; में 
निमित्त बनकर किसीकी पर्याय में फेरफार कर दूँ--ऐसा मेरा स्वरूप 
नहीं है;--इस प्रकार ज्ञायकस्वभाव कौ प्रतीति द्वारा अकर्तापना हो 
जाता है अर्थात्‌ सम्यग्ज्ञान होता है, और वही जोव स्व-परप्रकाशक 
ज्ञान हारा इस क्रमबद्धपर्याय को यथार्थतया जानता है ।--इसप्रकार 
अभी तो ज्ञान को सम्यक्‌ करने की यह रीति है; इसे समझे बिना 
सम्यग्ञान नहीं हो सकता । 
(४३) ज्ञायकमाव का परिणमन करे वही सच्चा ) ज्ञायकमभाव का परिणमन करे वही सच्चा श्रोता 

इस क्रमबद्धपर्याय के विषय में आजकल बड़ी गड़बड़ी शुरू हुई 
है, इसलिये यहाँ उसका विशेष स्पष्टीकरण करते हैं । अभी तो जिसे 
इस बात के श्रवण का भी प्रेम न आये वह अन्तर में तात्र होकर 
परिणशमित कहाँ से करेगा ? और . अकेले श्रवण का प्रेम करे किन्तु 
स्वच्छुन्द टालकर प्रंतर में ज्ञायकमाव्र का परिणमत्र न. करे तो उसने 
भी वास्संव में यह बात नहीं सुनी है। यही: बात समयसार की 
बौयी गाया में आचार्यदेव ने रखी. है; वहाँ कहा है. कि एकत्वविश्नक्त 
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शुद्धात्मा का श्रवण जीव नें पहले कभी नहीं किया है; अनन्तबार 
साक्षात्‌ तोर्थथर भगवान के समक्‍शरण में जाकर दिव्यध्वनि सुन 
आया, तथापि आचार्य भगवान कहते हैं कि उसने भावभासनख्प 
शुद्धात्यमा की बात का श्रवण किया ही नहीं; क्‍यों ? क्योंकि प्रंतर 
में उपादान जागृत करके उस शुद्धात्मा की रुचि नहीं की इसलिये 
उसके श्रवण में निर्ित्तपना भी नहीं आया । 


(४४) जहाँ स्वच्छन्द है वहाँ क्रमबद्धपर्याय की श्रद्धा नहीं है; साधक 


को ही क्रमबद्धपर्याय की सच्ची श्रद्धा है 


प्रशन :- क्रमबद्धपर्याय की श्रद्धा हो जाये, किन्तु पर्याय के क्रम 
में से स्वच्छन्द दूर न हो तो ? 

उत्तर:-ऐसा हो ही नहीं सकता। भाई ! जो क्रमबद्धपर्याय की 
श्रद्धा करे उसके पर्याय में स्वच्छुन्द का क्रम रह ही नहों सकता; 
क्योंकि ज्ञानस्वभाव के सन्‍्मुख होकर उसने वह प्रतीति को है । ज्ञान- 
स्वभाव को पहिचान के पुरुषार्थ बिना अकेली क्रमबद्धपर्धाय का नाम 
ले, उसकी यहाँ बात नहीं है; क्‍योंकि ज्ञानस्वभाव को पहिचान धिना 
बह क्रमबद्धपर्याय को सी नहीं समझा है। ज्ञानस्थभाव की ओर 
उन्मुख होकर क्रमबद्धपर्याय की प्रतोति की वहाँ तो अनंतगुणों का 
अ्रंग निर्मेलहप से परिणमित होने लगा है; श्रद्धा में सम्यर्दर्शन 
हुआ, ज्ञान में सम्यस्ज्ञान हुआ, आनंद के श्रंश का वेदन हुआ, वीर्य 
का श्रंद्व. स्वोन्मुल हुआ,--इसप्रकार समस्त गुणों की अवस्था के क्रम 
में निर्मलता का जारम्भ हो गया। अभी जिसके श्रद्धा-ज्ञान सम्यक्‌ 
नहीं हुए हैं, आनंद का भाव नहीं है, वोर्यबल अन्तर॒स्वभावोन्मुख 
नहीं हुआ है, उसे ऋमवद्धपर्याय की सच्ची प्रतोति नहीं है। क्रमबद्ध- 
पर्याय की प्रतीति के साथ लो स्वभाव की ओर का पुरुषार्थ है; 
श्रद्धा-झ्ान सम्यक्‌ हुए हैं, अतीन्द्रिय आनंद और बीतरागता का अंश 
प्रगट हुआ .है, इसलिये वहाँ स्वच्छु्द तो होता ही नहीं । साधकदशा 
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में अस्थिरता का राग आता है, किन्तु वहाँ स्वच्छन्द नहीं होता । 
और जो राग है उसका भी परमार्यतः तो वह ज्ञानी ज्ञाता ही है । 
इस प्रकार इसमें भेदज्ञान की बात है। सम्यग्दर्शन कहो, भेदजान कहो 
या ज्ञायकभाव का पुरुषार्य कहो, अथवा क्रमबद्धपर्याय की प्रतीति 
कहो, वस्तुस्वभाव का निर्णय कहो--यह सब साथ ही हैं! क्रमबद्ध 
पर्याय की श्रद्धावाले को हठ भी नहों रहती और स्वच्छन्द भी नहीं 
रहता । सम्यकश्चद्धा होने के साथ ही उसे उसी क्षण चारित्र प्रगट 
करके मुनित्व धारण कर लेना चाहिये-ऐसी हठ नहीं होती, और 
खाहे जेसा राग हो उसमें कोई हर्ज नहीं है--ऐसा स्वच्छुन्द भी नही 
होता; ज्ञायकभावरूप मोक्षमार्ग का उद्यम उसके चलता ही रहता 
है। चारित्र की कमजोरी मे अपना ही झगयराव मानता है, किसी 
अन्य का दोष नहीं मानता । 
(४५) यह समभे तो सब गत्यियाँ सुलभ जाय॑ 

आजकल उपादान-निमित्त और निरचय-व्यवहार की बड़ी उल- 
भझने चल रही हे; यदि यह क्रमबद्धपर्याय का स्वरूप बराबर समझे 
तो वे सारी गृत्यियाँ सुलक सकती हैं। “द्रव्य अपने क्रमबद्धपरिणाम- 
रूप से उत्पन्न होता है -ऐसा कह। उसमें उस-उस पर्याय का क्षणिक 
उपादान आ जाता है। प्रत्येक समय की पर्याय अपने-अपने क्षणिक 
उपादान से ही ऋमबद्धरूप से--नियमितरूप से उत्पन्न होती हैं; 
अपने परिणामों से हो अर्थात्‌ उस समय की क्षणिक योग्यता से 
ही उत्पन्न होती है, निमित्त से उत्पन्न नहों होती। प्रत्येक गुण में 
अपने-अपने क्षरितक उपादान से क्रमबद्ध परिणाम उत्पन्न होते हैं; 
--इस प्रकार अनंत गुणों के अनंत परिशाम एक समय में उत्पन्न होते 
हैं। यह जो क्रबद्धपन्‍ना कहा जाता है बह "“उद्धंता सामान्य 
की श्रपेक्षा से अर्थात्‌ कालप्रवाह की अपेक्षा से कहा जाता है:। 
(४६) वज्ञमीत जैसा निर्णय 


भाई ! अपने ज्ञान को पअ्रंतरोन्मुख करके एकबार वज्रजील जेसा 
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यथार्थ निर्णय तो कर | वज्ञभीत जेसा निर्णय किये बिना मोक्षमार्ग 
की ओर तेरा वीर्य नहीं चलेगा। यह निर्णय करने से तेरी प्रतीति 
में निरंतर ज्ञान की अधिकता हो जायेगी और राग उस ज्ञान का 
जशैेय हो जायेगा। इसके अनुभवज्ञान बिना अनादि से स्व-पर के 
स्वरूप को भूलकर पर का में करू और पर को बदल दूं ऐसा 
मान रहा है-ऐसी बुद्धि तो संसारभ्रमण के कारणहूप है। 

(४७) केवली की भांति सर्व जीव ज्ञानस्वरूप हैं 


आत्मा ज्ञानस्वमावी है; ज्ञान किसे बदलेगा ? जिस प्रकार 
केवलीभगवान जगत के ज्ञाता-हृष्टा ही हैँ, उसी प्रकार यह श्रात्मा 
भी ज्ञाता-हृष्टापने का ही कार्य कर रहा है। भगवान एक समय 
में परिपूर्ण जानते हें और यह जीव अल्प जानता है-इतना ही 
अन्तर है। किंतु अपने ज्ञाता-हष्टापने की प्रतीति न करके, अन्यथा 
मानकर जीव संसार में भटक रहा है । अल्प और अधिक ऐसे भेद 
को गौण कर इडाले तो सर्व जीवों में ज्ञान का एक ही प्रकार है, 
समस्त जीव ज्ञानस्वरूप हे और जानने का ही कार्य करते हें; किंतु 
जशञानरूप से अपना अस्तित्व है उसे प्रतीति में न .लेकर, जान के 
अस्तित्व में पर का अस्तित्व मिलाकर पर के साथ एकत्व मानता 
है, पर से लाभ-हानि मानता है वही दुःख और संसार है। 


(४८) निर्मित्त वास्तव में कारक नहीं किन्तु अकर्ता है 


“सर्वश्भगवान को तो परिपूर्णा ज्ञान विकसित हो गया है, वे 
तो 'ज्ञायक' हैं इसलिये वे पर में कुछ भी फेरफार नहों करते, यह 
बाद ठोक है, किंतु यह जीव तो निर्मित्तरूप से क्रारक होकर अपनी 
इच्छानुसार पदार्थों में फेरफार--उल्टासीधा कर सकता है? '--णेसा 
बफ़ेई कहे को वह भी सत्य नहीं हैं । ज्ञायक हो या कारक हो, कितु 
पदक्थ की क्मबद्धपर्याय को बदलकर कोई उल्टी-सोधी नहीं करता 7? 
प्रह्येक द्रव्य निरन्तर स्वयं ही अपना कारक होकर क्रमबद्धवर्यायरूप 
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से उत्पन्न होता है, निमित्तरूप दूसरा द्रव्य वास्तव में कारक नहीं 
किंतु अकारक है; अकारक को कारक कहता वह उपचारमात्र 
है; इसी. प्रकार निमित्त अकर्ता है, उस अक़र्ता को. कर्ता कहना बह 
उपचार है-व्यवहार है-अभूतार्थ है। 


(४६) ज्ञायक के निर्णय में हो सर्वज्ञ का निर्णय 
भगवान सर्व के ज्ञायक हँ--ऐसा निर्णय किसने किया ? ज्ञान- 
स्वभाव के सन्मुख होकर स्वयं ज्ञार्यक हुआ तभो भगवान के ज्ञायक- 
पने का यथार्थ निर्णय हुआ। 
(५०) पर्याय में अनन्यपना होने से, पर्यात्र के बदलने पर द्रव्य भी 
बदलता है; चक्की के निचले पाठ की भाँति वह सर्वथा 
कटस्थ नहीं है 


यहाँ ऐसा कहा है कि क्रमबद्धपरिणामरूप से द्रव्य उत्पन्त 
होता है--“दवियं ज॑ उप्पज्जइ गुणहिं तं तेहिं जाणपु अणण्शां” द्रव्य 
अपने जिन गुणों से जिन क्रमबद्धतरिणामोंूूर उत्पन्त होंता है 
उनमें उसे अनन्य जान। इसलिये, भ्रकेली पर्याय ही पलटती है और 
व्य गुण तो “चक्की के निचले पाट की भाँति” सर्वथा कूटस्थ ही 
ते हँ--ऐसा नहीं है। पर्याय के बदलने से उस-उस पर्यायरूप 
से द्रव्य-गुण उत्पन्त होते हे। पहले समय की पर्याय में जो द्रव्य- 
गुण अनन्य थे वे दूसरे समय पलटकर दूसरे समय की पर्याय में 
अनन्य हैं। पहले सम्रय में पहली पर्याय का जो कर्ता था वहू बदलकर 
दूसरे समय में दूसरी पर्याय का कर्ता हुआ है | इसी प्रकार कर्ता 
की भाँति कर्म, करण, सम्प्रदात, अपादान, और अधिकरण--इन सब 
कारकों में प्रतिसमय .परिवर्तव होता है। पहले समय जैसा कर्तापना 
था बैसा दही कर्तापना दूसरे समय नहीं रहा; पर्याय के बदलने से 
कर्तापना आदि भी बदले हेँ। कर्ता-कर्म आदि छह कारक पहले जिस ' 
स्वरूप में थे उसी स्वरूप में दूसरे समय नहीं रहे । पहले समय में 
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पहली पर्याय के साथ तद्रूप होकर उसका कृत॒ुत्व था, और दुूक्करे 
समय में दूसरी पर्याय के साथ तद्बूप होकर उस दूसरी पर्याय का 
कर्तुत्व हुआ। इसप्रकार पर्याय अपेक्षा से, नई नई पर्यायों के साथ 
तद्रप होता-होता सारा द्रव्य प्रतिसमय पलट रहा है; द्रव्य-अपेक्षा 
से ध्रूवता है। यह कुछ सूक्ष्म बात है। 


प्रववचनसार की €३वीं गाथा में भी कहा है कि--'तेहि प्रुणो 
पज्जाया... द्रव्य तथा गृणों से पर्याय होती हें। द्वव्य के परिणमित 
होने से उसके अनन्त गण भो क्रमबद्धपर्यायरूप से साथ ही परिण- 
मित हो जाते हें। पर्याय में अनन्यरूप से द्रव्य उत्पन्त होता है-ऐसा 
कहने से, पर्याय के परिणमित होने से द्रव्य भो परिणमित हुआ है 
-यह बात सिद्ध होतो है; क्‍योंकि यदि द्रव्य सर्वथा हो प्ररिणमित 
न हो तो पहली वर्याय से छूटकर दूसरी पर्याय के साथ वह कंसे 
तद्ूप होगा ? पर्याय के बदलने पर यदि द्रव्य न बदले तो वह अलग 
पड़ा रहेगा ! --इसलिये दूसरी पर्याय के साथ उसकी तद्बपता हो ही 
नहीं सकती | किन्तु ऐसा नहीं होता, पर्याय परिणमित होती रहे 
झौर द्रव्य श्रलग रह जाये ऐसा नहीं होता । 


कोई ऐसा कहे कि-“पहले समय की जो पर्याय है बह स्वयं ही 
दूसरे समय की पर्यायरूप परिणमित हो जाती है, द्रव्य परिणमित नही 
होता '--तो यह बात असत्य है। पहली पर्याय में से दूसरी पर्याय 
नहीं आती; पर्याय में से पर्याय प्रगट होती है--ऐेसा माननेवाले को 
तो “पर्यायमूढ़” कहा है । पर्याय के पलटने पर उसके साथ द्रव्य, 
क्षेत्र और भाव भो (पर्याय अपेक्षा से) पलट गये हें। यदि ऐस। न 
हो तो समय-समय को नई पर्याश्न के साथ द्रव्य का तदपपना सिद्ध 
नहीं हा सकता । “सर्व द्रव्यों का अपने परिणामों के साथ तादात्स्य 
है--ऐसा कह कर आचार्ग्रदेव ने अलौकिक नियम दिखा दिया है। श्री 
दीपचंद जो ,कृत चिद्विलास में भी यह बात की है ।' - 
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(५१) जीव का सच्चा जीवन 

जीव अपने क्रमबद्धपरिणामरूप से उत्पन्न होता हुआ, उसमें 
तनन्‍्मयंरूप से जीव ही है, अजीव नहीं है । भ्रजीव के या राग के आश्रय 
से उत्पन्न हो ऐसा जीव का सच्चा स्वरूप नहीं है। और क्रमबद्- 
परिणाम न माने तो उसे भी वस्तुस्वरूप की खबर नहीं है । “जीवित 
जोब” तो अपनी क्रमबद्धपर्यायरूप से ही उत्पन्त होता है, उसके बदले 
अजीवांदि तिमित्त के कारण जीव उत्पन्न होता है--ऐसा माने, अथवा 
तो जीव निर्मित होकर अजीब को उत्पन्न करता है--ऐसा माने तो 
उसने. जीव के जोवन को नहीं जाना है। जीव का जीवन तो ऐसा 
है कि पर के कारण-कार्य बिना ही स्वयं अपनी क्रमबद्धपर्यायरूप से 
उत्पन्‍न होता है। 


(५२) दृष्टि अनुसार ऋमबद्ध पर्याय होती है 

आत्मा ज्ञायकस्वरूप...समभावी सूर्य है,-ऐसे स्वभाव को जो 
नहीं जानता और स्वच्छन्दी होकर मिथ्यात्व की विषमबुद्धि से कतृ त्व 
मानसा है--पर में उलदा-सीधा करना चाहता है--उसते जीव को 
वास्तव में माना ही नहीं है; ज्ञायकस्वरूप जोवतस्व को उसने जाना 
ही नहीं है। कत्‌ त्व मानकर कहीं भी फेरफार करने .गग्ना वहाँ स्वयं 
जाताहृप से नहीं रहा, और क्रमबद्धपर्याय शेयरूप है उसे नहीं माना; 
इसलिये अकर्ता साक्षीस्वरूप ज्ञायक जीवतत्व उसकी हृष्टि में नहीं 
रहा | ज्ञायकस्वभाव पर जिसकी दृष्टि है वहू ज्ञाता है--अकर्ता है 
और निर्मल क्रमबद्धपर्यायरूप से वह उत्पन्न होता है । शातास्वमाव 
पर जिसकी दृष्टि नहीं है और पर के साथ निमित्त-नैमित्तिक सम्बन्ध 
पर हो जिसकी दृष्टि, है उसे विपरीतदृष्टि में ऋ्रभबद्धपर्याय अधुड़ 
होती. है। इस प्रकार यह हृष्टि बदलने की बात है; पर की हृष्ठि 
छोड़कर शायकस्वथभाव की हृष्टि करने की यह बात है; ऐसी दृष्टि 
प्रगट किये बिना यहूं बीत वयार्थरूप से समझ में नहीं आ सकती। 
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(५३) शायक के लक्ष बिना एक भी न्याय सच्चा नहीं होता 


पानी का जो प्रवाह है वह उलठा-सीधा नहीं होता; पहल़े 
का पीछे और पीछे का आगे-ऐसा नहीं होता; उसी प्रकार द्रव्य 
अपने अनादि-अनन्त पर्यायों के प्रवाहक्रम को द्रवित होता है--प्रवा- 
हित होता है; उस प्रवाहक्रम में जिस-जिस पर्याय को वह द्रवित 
होता है उस-उस पर्याय के साथ वह अनन्य है। जिस प्रकार मकान 
के खिड़की-दरवाजे नियत हे; छोटे-बड़े भ्रनेक खिड़की-दरवाजों में 
जिस स्थान पर जो खिड़की या दरवाज़ा लगाना हो वही बराबर 
बैठता है, बड़ा दरवाजा काटकर छोटे दरवाजे की जगह 
लगा दें तो उस बड़े दरवाजे की जगह क्‍या लगायेंगे ? बड़े दरवाजे 
की जगह कहीं छोटा दरवाजा फिट नहीं हो सकता, वहाँ 
तो बढ़ई प्रत्येक खिड़की--दरवाजे पर नम्बर लिख रखता है। यदि 
उस नम्बर म गड़बड़ी हो जाये तो खिड़को-दरवाजों का मेल दूठ 
जाता है। उसी प्रकार आत्मा ज्ञायकस्वरूप है और पदार्थ उसके 
जैय हें; उन पदार्थों की ऋमबद्धपर्याय में जिस पर्याय का जो 
स्थान (--स्वकाल) है वह आगे-पीछे नहीं होता । यदि एक भी 
पर्याय के स्थान को (प्रवाहक्रम को) बदलकर इधर-उधर करने 
जायें तो कोई व्यवस्था ही न रहे; क्योंकि एक पर्याय को बदलकर 
वूसरे स्थान पर रखा, तो दूसरे स्थान की पर्याय को बदलकर तीसरे 
स्थान पर रखना पड़ेगी--इसप्रकार सारा द्रव्य हो छिन्नभिन्‍नन हो 
जायेगा,--अर्थात्‌ उस जीव की दृष्टि में द्रव्य खण्ड-खण्ड होकर 
भिध्यात्व हो जायेगा; सर्वज्ञता द्रा ज्ञामकता तो सिद्ध ही नहीं होगी । 
“में ज्ञायक़ हैँ',--इस बात का जबतक लक्ष न हो तबतक एक भी 
सच्चा न्याय समझ में नहीं आ सुकता। आत्मा ज्ञायक और सर्व 
पदा्य , श्ेय,--इस प्रकार ज्ञान और श्ञेग दोनों व्यबस्थित हें। अजंसे 
पदार्थ हूँ बंसा ही ज्ञान जानता है, ओर जेसा ज्ञान जानता है बसे 
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ही पदार्थ हैं, तथापि किसो के कारण कोई नहों है--ऐसा वस्तुस्वरूष 
है । ऐसा वस्तुस्वरूप जानकर जो ज्ञाता हुआ वह राय का भी 
ज्ञाता ही है और वह राग भी उसके ज्ञान का जेव होकर रहता 
है। पदार्थों को व्यवस्था का ज्ञायक न रहकर फेरफार कश्ना मानता 


है उसे अपने ज्ञान का ही विश्वास नहीं है। 
(५४) “पदार्थों का परिणमन व्यवस्थित या अव्यवस्थित ?” 
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भाई, तू ज्ञान है; ज्ञान क्या करता है? वस्तु जंसो हो वंसी 
जानता है। तेरा स्वरूप जानने का है। तू विचार तो कर कि पदार्थों 
का परिणमन व्यवस्थित होता है या अव्यवस्थित ? यदि व्पत्रस्थित 
कहा जाये तो उसमे कहीं भी फेरफार करना नहीं रहता, ज्ञातृत्व 
ही रहता है; और यदि अव्यवस्थित कहा जाये तो ज्ञान ने जाना 
क्या ? पदार्थों का परिणमन अव्यवस्थित कहने से ज्ञान ही अव्यव- 
स्थित सिद्ध होगा; क्योंकि अव्यवस्थित हो तो केवलीभगवान ने 
जाना क्या ? इसलिये न तो केवलज्ञान ही सिद्ध होगा और न 
आत्मा का ज्ञानस्वभाव ! ज्ञानस्वनाव की पहिचान के बिना न तो 
मिथ्यात्व दूर होता है और न धर्म का श्रंश भी प्रगट होता है। 


(५५) जीव या अजीब सबको पर्याय क्र पर्याय क्रमबद्ध है, उसे जाननेवाला 


ज्ञानी तो ज्ञाताभावरूप रे ही क्रमबद्ध उत्पन्न होता है 


कोई कहे कि “कभी जीव क्रमबद्धपरिणामरूप से परिणमित 
होता है श्रौर कभी अक्रमरू्प से भी; उसी प्रकार अजीव भी कभी 
ऋमब्रद्ध परिणमित होता है और कभी जीव उसे अक्रमरूप से भी 
परिणमित कर देता है ।--ऐसा नहीं है। भाई ! जीव या प्रजीव 
किसी का ऐसा स्वरूप नहीं है कि अक्रमरूप से परिणमित हों । 
केक्‍्लज्ञान चौथे गुणस्थान में हो जाये भौर सम्यग्दर्शन तेरहनें गुणस्थान 
में हो--ऐसा कभी नहीं होता; पहले. केवलज्ञान हो जायें और फिर 
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मुनिदक्षा ग्रहण करे--ऐसा भी. कभी नहीं होता; ऐसा ही वस्तु ' के 
परिणमन का स्वभाव है। धर्मी के स्वभावहृष्टि में शायकमाव का 
पुरुषार्थ चालू ही है; ज्ञान में घेर्य है, चारित्र में अल्प राग होता 
है उसे भी जानते हैं; किन्तु उन्हें आकुलता नहीं है, उतावल नहीं 
है, हुई नहों है; बहू ता क्राजद्ध आने ज्ञाताभावरूप उत्पन्न होता 
हुआ उसमें तद्गूप है। 


जिसप्रकार जोब अपनी क्रमबद्धपर्यायरूप से उत्पन्न होता है, 
उसीप्रकार अजीव भी अपनी क्रमबद्धपर्यायरूप से उत्पन्त होता है, 
जीव उसका कर्ता नही है। यह शरीर हिले-डुले, भाषा बोली 
जाये, वह सब अजीव की क्रमबद्धपर्यायें हें। उसमें जिस समय जो 
पर्याय. होती है वह उसके अपने से ही होती है, उस पर्यायरूप से 
वह अजीव स्वयं ही उत्पन्न होता है, जीव उसका कारण नहीं 
है, और न वह जीव का कार्य है। इस प्रकार श्नकार्यकारसपना 
जीव में भी है, श्नौर अजोव मे भी है, इसलिये उन्हें परस्पर कोई 
भी कारण कार्ययना नहीं है;--ऐसा वस्तुस्वरूप बतलाकर यहाँ 
आत्मा का ज्ञायकस्वभाव बतलाना है। 


(५७) सर्व द्वव्यों में “प्रकार्यकारणशक्ति ।/ 
सर्व द्रव्यों को अन्य द्रव्य के साथ उत्पादक--उत्ताथभाव का 
अभाव है, अर्थात्‌ सर्व द्रव्यों को पर के साथ अकार्यकारणपना है। 
इसप्रकार “अकार्यकारणशक्ति” सभी द्रव्यों में है। श्रशानी कहते हें 
“' कि “अकार्यकारणदक्ति तो सिद्ध में ही है और संसारी जीवों को 
- तो पर के साथ कार्य-कारणपना है”--यह बात मूठ है। 


! (५८) पुदगल में ्रबद्धपर्याय होने पर भी 


पुदूगल में कर्म झादि की अवस्था भी क्रमबद्ध है; पुद्गल में बह 
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अवस्था होना नहीं थी और जीव ने विफार॑ करके वह अवस्था 
उत्पन्न की ऐसा नहीं है। पुदगलकर्म में उपंशम-उदीरणा-संक्रमण-- 
क्षय इत्यादि जो अबस्थायें होती हैँ उन अवस्थाओंरूप से पुदगल स्वयं 
कऋरमबद्धपर्याय से उत्पन्न होता है। ऐसा होने पर भी ऐसा नियम है 
कि ज्ञायकस्वभाव की दृष्टि से ज्ञाता होकर जीव जहाँ अकर्तारूप से 
परिणुमित हुआ, वहाँ जगत में ऐसी क्रमबद्धपर्याय की योग्यतावाले 
कोई परमाणू हो नहीं हे कि जो उसे मिथ्यात्वप्रकृति रूप से बेंधें। 
मिथ्यात्वप्रकृति के साथ का निमित्त-तैमित्तिक संबंध ही उसे ज्ञायक- 
दृष्टि में से छुट गया है |--यह बात आचार्यदेव अगली गाथाओं में 
बड़ी अच्छी तरह समभायेंगे । 


(५६) कमबद्धपर्याय को न समभनेवाले की कुछ अमणाये 

अजीव में ज्ञान नही है, इसलिये उसकी भ्रवस्था तो ज॑सी होना 
होती है बेंसी क्रमबद्ध होती रहती है; किन्तु जीव की अवस्था कम- 
बद्ध नही होती, वह तो अक्रमरूप भी होती है--ऐसा कोई माने तो 
वह बात श्रसत्य है। 

अजीब में ज्ञान नहीं है, इसलिये जीव उसकी अवस्था जंसी 
करना चाहे वैसी कर सकता है, इसलिये उसकी अवस्था ऋ्रमबद्ध नहीं 
है किन्तु अक्रम है। पानी-भरा हो उसमें जैसा रंग डालोगे .. वेसे 
रंग का हो जायेगा--ऐसा कोई मानें तो उसकी बात भी भूठ है। 

ऋमभजद्धपर्याय है इससिये हमें कुछ भी पुरुषार्थ नहीं करना 
चाहिये--ऐसा कोई माने तो वह भी अज्ञानी है; क्योंकि क्रमबद्धपर्याय 
के निर्णय में ज्ञातामात्रयने का पुरुषार्थ आ जाता है,उसे वह, नहीं 
समझा है । 

में ज्ञायक हूँ-ऐसे स्वभाव का पुरुषार्थ करने से सर्व .हृक़ों, की 
ऋंमबद्धपर्याय का भी निर्णय होता है,. वह यंथोर्थ है। इस ओर ओम 
का ज्ञायकंस्वभाव न माने तथा दूसरी और पदाथों में क्रमबंडपौरैणाम 


| 
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न माने और फेरफार करना मौने तो वह. जीव न तो वस्तुस्वरूप को 
जानता है, और न पंचपरमेष्ठी भगवन्तों को ही वास्तव में मानता है । 


(६०) जीव के कारण बिना ही अजीव कौ क्रमबंद्धपर्याय 

गरीर की अवस्था भी अजीव से होती है। में उसको अवस्था 
' को बदलूँ अथवा तो अनुकूल आहार-विहार का बराबर ध्यान रखकर 
'शरीर को श्रच्छा कर दुूँ--ऐसा जो मानता है वहू मिथ्याहष्टि है ॥$ 
झाहार के एक रजकण को भो बदलना वह जीव की क्रिया नहीं है। 
“दाने-दाने पर खानेवाले का नाम/“-ऐसी एक पुरानी कहावत 
है, वह क्या बतलाती है ?--कि जिसके पेट में जो दाना आना है 
बही अयेगा; जीव उसका ध्यान रखकर शरीर की रक्षा कर दे 
-ऐसा नहीं है । जीव के कारण बिना ही अजीव अपनी क्रमंबद्ध- 
पर्वायरूय से उत्पन्न होता है) आत्मा का स्वभाव अपने ज्ञायकभावरूप 
से उत्पन्न होने - का है । 

“अरे ! इस शरीर का कोई अंग जिस तरह ऊँचा-तोचा करना 
हो वेसा हम कर सकते हैं; तो क्‍या हममें इतनी शक्ति नहीं है 
कि परमाणु को बदल सकें ?”-..ऐसी दलील श्रज्ञानी करते हैं । 

ज्ञानी कहते हें कि अरे भाई ! क्‍या परमाणुओं में ऐसी अ्रक्ति 
नहीं है कि वे भ्रपने क्रमबद्धपरिणमों से ऊँचे-नीचे हों ? क्‍या 
अज़ीव द्रष्यों में क्षक्ति ही नहीं है ? भाई! अजीब में भी ऐसी 
शक्ति है कि तेरे कारणपने के बिना ही वह स्वयं अपनी हलन-- 
चलनादि अवस्थारूष उत्पन्न होता है, श्रपनी अवस्था में वह तद्गूप हैं; 
उसमें कुछ म्री फेरफार करने की शक्ति जीव में नहीं है जीव में 
उसे जातने को शक्ति है। इसलिये तू अपने ज्ञायकस्वभाव का निर्णय 
कर और अजीब के कल त्व की जुद्धि छोड़ -। 
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जिसे समझने से आत्मा का हित हो ऐसा उपदेश तर इष्टोपदेश 
है। यहाँ 'योग्ववा!' कहकर समय-समय की पर्याय की स्वतंत्रता बल- 
काई जाती है वही उपयेश इण्ट है; इसके सिया पर के कारण कुछ होना 
' बतलाये अर्थात्‌ पराधीनता बतलाये बह डपदेश हृष्ट नहीं है---हिलकारी 
गहों है --प्रिय नहीं हे । समय-समय की क्रमवद्धपर्याय बतलाकर आध्मा को 
अपने जायकम्वभाव की ओर ले जाये यह उपदेश इच्ट है। | 





। 





(६१) अधिकार की स्पष्टता 

यह सर्वविशुद्ध-ज्ञान-अ्रधिकार है; “सर्वविशुद्धज्ञान” यानी 
अकेला ज्ञायकभाव | ज्ञायकस्वरूप जीव कर्म का कर्ता नहीं है--यह्‌ 
बात यहाँ सिद्ध करना है। क्रमबद्धपर्याय के वर्णन में आत्मा का ज्ञायक- 
स्वभाव सिद्ध करके उसे अकर्ता बतलाया है। आत्मा निमित्तरूप से 
भी जड़कर्म का कर्ता नहीं है-ऐसा उसका स्वभाव है । 


(६२) क्रमबद्धपर्याय में शुद्धत का क्रम कब चालू होता है? में शुद्धता का क्रम कब चाल होता हैं? 

प्रथम तो जीव को बात की है कि--जीव अपने अनन्त गुणों के 
परिणामों से क्रमबद्ध नियमितरूप से उत्पन्न होता है, भ्रौर उन परिणामों 
में अनन्यरूप से वह जीव ही है, श्रजीव नहीं है । इसमें द्वव्य 
गुण और पर्याय तीनों आ गये। अपने अनादि-अ्रनंत परिणामों में 
क्रबद्धल्प से उत्पन्त होता हुआ ज्ञायकस्वभावी जीव किसी पर के 
कार्य में कारण नहीं है और कोई पर उसके कार्य में कारण नहीं 
है; किसीके कारण किसीकी अवस्था के क्रम में .फेरफार हो--ऐसा 
कभी नहीं होता । “में ज्ञायक हँ--ऐसी स्वभावसन्मुख हृष्टि होने 
से धर्मी को क्रमबद्धपर्याय तिर्मलरूप से परिणमित होनें लगती है, 
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किन्तु पर्याय को आगे-पीछे करने पर उसकी दृष्टि नहीं है। इस 
प्रकार जायकस्वभाव की दृष्टि का पुरुषार्थ होने से क्रमबद्धपर्याय में 
शुद्धता का क्रम चालू हो जाता है। 


(६३) अकतुत्व सिद्ध करने के लिये क्रमबद्धपर्याय की बात क्यों ली ? अकत॒ त्व सिद्ध करने के लिये क्रमबद्धपर्याय को बान क्‍यों ली ? 


किसी को ऐसा प्रश्न उठे कि यहाँ तो आत्मा को अकर्ता सिद्ध 
करना है, उसमें यह क्रमबद्धपर्याय की बात क्‍यों की ?--तो उसका 
कारण यह है कि जीव और अजोव समस्त द्रव्य स्वयं अपनी-अपनी 
ऋमबद्धपर्याय से उत्पन्न होते हँ--यह बात जमे बिना, “में पर को 
बदल दु”--ऐसी कर्वाबुद्धि नहीं छुटती और अ्रकतृत्व नहीं होता । 
में ज्ञायकस्त्रभाव हूँ ओर प्रत्येक वस्तु की अवस्था क्रमबद्ध होती रहती 
है उसका में ज्ञाता हूँ किन्तु कर्ता नहीं हें--ऐसा निश्चय होने से 
कर्तावुद्धि छूट जाती है और अकर्त त्व अर्थात्‌ साक्षीपना--जञायकपना हो 
जाता है। स्वभाव से तो सर्व आत्मा अकर्ता ही हैँ, किन्तु यह तो 
पर्याय में अकर्तापना हो जाने की बात है। 


(६४) कमबद्ध है, तो फिर उपदेश क्‍यों ? 


पर्याय तो क्रमबद्ध ही होती है, तो फिर ज्ञास्त्र में इतना अधिक 
उपदेश क्‍यों दिया है ?--ऐसा कोई पूछे, तो कहते है कि भाई ' उस 
सब उपदेश का तात्पर्य तो ज्ञायकस्वभाव का निर्शाय कराना है। 
उपदेश की वाणी तो वाणी के कारण क्रमबद्ध निकलती है। इससमय 
ऐसी ही भाषा निकालकर म दूसरों को समझा दूँ-गेसी कर्ताबुद्धि 
ज्ञानी के नहीं है । 


(६५) वस्तृस्वरूप का एक ही नियम 

सर्व द्रव्य अपने-अपने परिणाम के कर्ता हैं, किसी अन्य का 
हस्तक्षेप उसमें नहीं है। “ऐसा निमित्त आये तो ऐसा हो सकता है 
और दूसरा निमित्त आये तो वैसा हो जायेगा”-ऐसा वस्तुस्वरूप में 
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नहों है। वस्तुस्वरूप का एक ही नियम है कि प्रत्येक द्रव्य क्रमबद़- 
पर्यायरूप से उत्पन्न होता हुआ स्वयं ही अपनी पर्याय का कर्ता 
है, और दूसरे से वह निरपेक्ष है। वस्तु स्वयं अपनी क्रमबद्धपर्याय- 
रूप से उत्पन्न होतो है--ऐसा न मानकर, दूसरा उसमें फेरफार 
कर सकता है-ऐसा जो मानता है उसे पर में फेरफार करने की 
बुद्धि रहती है, इसलिये पर की ओर से हटकर वह अपने ज्ञायक 
स्वभाव की ओर उनन्‍्मुख नहीं होता, इसलिये उसे ज्ञातापना नहीं 
होता--अकर्तापना नहीं होता और कतृत्वबुद्धि नहीं छुटतो यहाँ 
“प्रत्येक द्रव्य अपनी क्रमबद्धपर्यायरूप से उत्पन्न होता है, दूसरा कोई 
उसका कर्ता नहीं है --इस नियम के द्वारा आत्मा का अकत्‌ त्व समकाकर 
कर्ताबुद्धि को छाड़ाते हैं । 


(६६) ज्ञायकस्वभाव की दृष्टि प्रगट किये बिना, क्रमबद्ध किये बिना, क्रमबद्धपर्याय की 
ओट लेकर बचाव करना चाहे वह महान स्वच्छन्दी है 

इस क्रमबद्धपर्याथ की ओट लेकर कोई स्वच्छन्द से ऐसा बचाव 
करे कि “हमें क्रोध होना था वह क्रमबद्ध हो गया, उसमें हम क्या 
करें ?” तो उससे कहते हें कि अरे मूढ़ जीव ! अभी तुझे आत्मा 
के ज्ञायकपने की प्रतीति नहीं हुई तो तू क्रमबद्धपर्याय कौ बात कहाँ 
से लाया ! ज्ञायकस्वभाव के निर्ताय से ही क्रमबद्धपर्याय का यथार्थ 
निर्णय होता है। तेरी दृष्टि ज्ञायक पर है या क्रोध पर ? यदि 
ज्ञायक पर दृष्टि हो तो फिर ज्ञायक में क्रोध होना कहाँ से आया ? 
अपने ज़्ञायकभाव का निर्णय करके पहले तू ज्ञाता हो, फिर तुझे 
ऋमबद्धपर्याय की खबर पड़ेगी। ज्ञायकस्वभमाव की ओर उन्मुख होकर 
जशञापक को ज्ञान का जेय बनाना>-उसोकी इसमें मुख्यता है, राग 
को ज्ञेय करने की मुख्यता नहीं है। ज्ञायकस्वभाव का निर्णय किया 
वहाँ ज्ञान को ही श्रधिकता रहती है--क्रोधादि की अ्रधिकता कभी 
भी नहीं होती, इसलिये ज्ञाता को पभ्रतन्तानुबंधी क्रोधादि होते ही 


फाल्गून-चैत्र २४८१ : ३३१: 
नहीं; श्रौर उसीको क्रमबद्धपर्याय की प्रतीति हुई है । 


क्रोध के समय जिसे ज्ञानस्वरूप का तो भास नहीं होता उसे 
क्रोध की ही रुचि है, और क्रमबद्धपर्याय को ओट लेकर बचाव करना 
चाहता है वह तो महान स्वच्छंदी है। क्रमबद्धपर्याय में ज्ञायकभाव 
का परिणमन भासित न होकर, क्रोधादिकषाय का परिणमन भासित 
होता है यही उसकी विपरीतता है। भाई रे! यह मार्ग तो छुट- 
कारे का है या बंधन का ? इसमें तो ज्ञानस्वभाव का निर्णय करके 
छुटकारे की बात है; इस बात का यथार्थ निर्णाय होने से ज्ञान 
पृथक्‌ का पृथक्‌ रहता है। जो छंटकारे का मार्ग है उसके बहाने 
स्वच्छुद का पोषण करता है उस जीव को छुटकारे का प्रवसर 
कब आयेगा ! ! 


(६७) अजर प्याला ! 


यह- तो अजर-अ्रमर प्याला है; इस प्याले को पचाना दुर्लभ 
है। पात्र होकर जिसने यह प्याला पिया और पचाया वह अजर- 
अ्रमर हो जाता है अर्थात्‌ जन्म-मरण रहित ऐसे सिद्धपद को 


प्राप्त होता है। 
(६८) क्रमबद्धपर्याय में भूमिकानुसार प्रायश्चितादि का भाव होता है 


“लगे हुए दोषों का प्रायश्चित करने का वर्णान तो शास्त्र में 
बहुत आता है; दोष हुआ वह पर्याय भी क्रमबद्ध है, तब॑ फिर 
उसका प्रायश्चितादि किसलिये ? “ऐसी किसीको झंका हो तो 
उसका समाधान यह है कि--साधक को उस-उस भूमिका में प्राय- 
श्थितादि का वैसा विकल्प होता है उसका वहाँ ज्ञान कराया है । 
साधकदशा के समय क्रमबठपर्याय में उस प्रकार के भाव प्राते हैँ 
वह बतेलाया है। “हमें क्रमबद्धपर्याय में दोष होना था वह हो गया, 
उसका प्रायश्वित क्या करें ? “--ऐसा कोई कहे ती वह मिथ्याहष्टि 
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स्वच्छंदी है; साधक को ऐसा स्वच्छंद नहीं होता । साधकदया तो 
परम विवेकवाली है; उसे श्रभी वीतरागता नहीं हुई है और स्वच्छुंद 
भी नहीं रहा है, इसलिये दोषों के प्रायदिचतादि का शुभविकल्प 
आये--ऐसी ही वह भूमिका है। 


ऋमबद्धपर्याय की श्रद्धा होने पर भी सम्यकक्‍त्वी को चौथ गुणा- 
स्थान में ऐसा भाव झाता है कि में चारित्रदशा लूँ; मुनि को 
ऐसा भाव आता है कि लगे हुए दोषों की गुरु के निकट जाकर 
सरलतापूर्वक आलोचना करूँ और प्रायश्चित लूँ--“'कर्म तो जब 
खिरना होंगे तब खिरेंगे, इसलिये अपने को तप करने की क्या 
आवश्यकता है ? '--.ऐसा विकल्प मुनि को नहीं आता; किन्तु ऐसा 
भाव आता है कि में तप द्वारा निर्जरा करूं-जुद्धता बढ़ाऊें ।-ऐसा 
ही उस-उस भूमिका के क्रम का स्वरूप है। “चारित्रदशा तो क्रम- 
बद्धपर्याय में जब आना होगी तब श्रा जायेगी'--ऐस!ः कहकर 
सम्यक्त्वी कभी स्वच्छुंदी या प्रमादी नहीं होता; द्रव्यहष्टि वेः बल म 
उसका पुरुषार्थ चलता ही रहता है। वास्तव म॒ द्रव्यहृष्टिवाले को 
ही क्रमबद्धपर्याय यथार्थरूव से समझ में आती हैं। क्रम ददलता नही 
है, तथापि पुरुषार्थ की धारा नहों टूटती--बयह बात ज्ञायकस्वनाव की 
हृष्टि बिना नहीं हो सकती । आसम्त्रों में प्रायश्चित आदि का वर्णन 
करके मध्यम भूमिका में कैसे-कंसे भाव होते हें--3सका ज्ञान कराया 
है। वास्तव में तो ज्ञाता को ज्ञान की अधिकता में उन प्रायब्चितादि 
का विकल्प भी ज्ेयरूप ही है । 


(६६) क्रम-अक्रम सम्बन्ध में अनेकान्त और सप्तभंगी 


कोई ऐसा कहता है कि--'सभी पर्यायें क्रबद्ध ही हें--ऐसा कहने 
में तो एकान्त हो जाता है; इसलिये कुछ पर्यायें क्रबद्ध हें और 
कुछ अक्रमबद्ध हं--ऐसा अनेकान्त कहना चाहिये; '--तो ऐसा कहनेवाले 
को एकान्त अनेकान्त की खबर नहीं है। सभी पर्याये क्रमबढ्ध 
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ही “हें” और अक्रमरूप “नहीं हें --ऐसा अनेकान्त है। अथवा क्रम- 
अक्रम का शअ्नेकान्त लेना हो तो इसप्रकार है कि सर्व गुण द्रव्य में 
एक साथ सहमभावीरूप से वर्तते हे, इसलिये उस अपेक्षा से द्रव्य अक्रम- 
रूप ही है और पर्याय-अपेक्षा से क्रमरूप ही है,-इसप्रकार ही कथंचित्‌ 
ऋ्रमरूप और कथंचित्‌ अक्रमरूप-ऐसा अनेकान्त है, किन्तु कुछ पर्यायें 
ऋमरूप और कुछ पर्यायें अक्रमरूप--ऐसा मानना तो अनेकान्त नहीं किन्तु . 
वस्तुस्वरूप से विपरोत होने से मिथ्यात्व है। 


पर्याय-अपेक्षा से तो क्रमबद्धपना ही है--यह नियम है; तथापि 
इसमें अ्रतेकान्त और सप्तभंगी आजाती है। गुणों की अपेक्षा से 
अक्रमपनां और पर्यायों की अपेक्षा से क्रमपना--ऐसा अनेकान्तस्वरूप 
है, वह ऊपर कहा जा चुका है। तथा वस्तु में (१) स्थात्‌ ऋ्रमपना, 
(२) स्यात्‌ अक्रमपना, (३) स्थात्‌ क्रम-अक्रमपना, (४) स्थात्‌ अब- 
क्तव्यपना, (५) स्थात्‌ क्रम-अवक्तव्यपना, (६) स्थात्‌ अक्रम-अवक्त- 
पना, और (७) स्थात्‌ क्रम-अक्रम--अवक्तव्यपता; --इसप्रकार _ क्रम- 
अक्रम सम्बन्ध में सप्तभंगी भी उतरती है; किस प्रकार ? वह कहा 
जाता है-- 

. (९१) पर्यायें एक के बाद एक क्रमबद्ध होती हे, इसलिये पर्यायों 

की अपेक्षा से कहने पर वस्तु क्रमरूप है। 

(२) सर्व गुण एक साथ सहभावी हे, इसलिये गणों को अपेक्षा 
से कहने पर वस्तु अक्रमरूप है । 

(३) पर्यायें तथा गुण-इन दोनों को अपेक्षा से (एक साथ) लेकर 
कहने पर वस्तु क्रम-अक्रमरूप है । 

(४) एक साथ दोनों नहीं कहे जा सकते उस अपेक्षा से पस्तु 
अवक्तय्य है । 

(४) वस्तु में क्रपना और अक्रमपना दोनों एक साथ होने पर 
भी कमरूप कहते समय अक्रमपने का कथन बाकी रह जाता है, उस 
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(६) इसी प्रकार अभ्रक्ररूप कहने से ऋ्रमपने का कथन बाकी रह 
जाता है, उस श्रपेक्षा से वस्तु अक्रम-अवक्तव्यरूप है। 

(७) क्रमपना ओर प्रक्रमपना दोनों अनुक्रम से कहे जा सकते हे 
किन्तु एक साथ नहीं कहे जा सकते, उस अपेक्षा से वस्तु क्रम-अक्रम- 
अवक्तव्यरूप है। ५ 

--इसप्रकार क्रम-अक्रम संबन्ध में सप्तभंगी समझना चाहिये । 
(७०) अनेकान्त कहाँ ओर किसभ्रकार लागू होता है? (सिद्ध का दृष्ठान्त) 

यथार्थ वस्तुस्थिति क्‍या है वह समझे बिना कई लोग अनेकांत 
के या स्याद्वाद के नाम से गप्पें हाँकते हें। जिस प्रकार अस्ति-नास्ति 
में वस्तु स्व-रूप से अस्तिरूप है और पर-रूप से नास्तिरूप है;-- 
ऐसा अनेकान्त है; किन्तु वस्तु स्व-रूप से भी अस्तिरूप है और पर- 
रूप से भी अस्तिरूप है-ऐसा प्रनेकान्त नहीं है, वह तो एकान्तरूप 
मिथ्यात्व है। उसी प्रकार यहाँ क्रम-अक्रम में भी समभना चाहिये । 
पर्याये क्रमबद्ध हें और गुण अक्रम हँ--ऐसा अनेकान्त है, किन्तु 
पर्यायें क्रबद्ध हे और पर्यायें अक्रम भी हें--ऐसा मानता वह कहीं 
अनेकान्त नहीं है; वह तो भिथ्याहृष्टि का एकान्त है। पर्यायें गो 
क्रमबद्ध ही हे--अक्म नहीं हे ऐसा अनेकान्त है। पर्याय में अ्रक्रपपना 
तो है ही नहीं, इसलिये उसमें “क््ंचित्‌ क्र और कथचितं अक्रम' 
“ऐसा अनेकान्त लागू नहीं होता । वस्तु में जो धर्म हों उनमें सप्त- 
भंगी लामू होती है, किन्तु वरतु में जो धर्म ही न हो, उनमें सप्त- 
अंगी लाग नहीं होती । 

'सिद्धभगवन्त एकान्त सुखी ही हें”--ऐसा कहनेपर कोई जज्ञानी 
पूछे कि--सिद्ध भगवान को एकान्त सुख ही क्‍यों कहते हो ? कथंथिस्‌ 
सुख” और कयंत्रित्‌ दुःख-ऐसा ग्रनेकात्त कहो सन? उसका 
फ्रसाधान:--भाई । सिद्ठभ्रगक्रन को जो सुल श्रगट हुआ है बह 
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एकान्त सुख हो है, उसमें दुःख किचित्‌मात्र है ही नहीं, इसलिये 
उसमें तेरा कहा हुआ सुख-दुःख का अनेकान्त लागू नहीं होता । 
सिद्धभगवान को छक्ति में या व्यक्ति में किसी प्रकार दुःख नहीं है 
इसलिये वहाँ सुख-दुःख का ऐसा अनेकान्त या सप्तभंगी लागू नहीं 
होती; किन्तु सिद्धभगवान को एकान्त सुख ही है और दुःख किचित्‌ 
नहीं है--ऐसा अनेकान्त लागू होता है। (देखो, पंचाध्यायी, गाथा 
३३३-३४-३५) उसीप्रकार यहाँ पर्याय में कऋ्रमबद्धता है और अक्रमता 
नहीं है-ऐसा अनेकन्त लागू होता है, किन्तु पर्याय में क्रमता भी है 
और अक्रमता भी है--ऐसा भ्रनेकान्त नहीं है क्योंकि पर्याय में 
अक्रमता नहीं है। पर्याय से ही क्रमरूप और पर्याय से ही अक्रमरूप 
“ऐसा क्रम-अक्रमरूप जीव का स्वरूप नहों है; किन्तु पर्याय से क्रम- 
वर्तोपना और गुण से अक्रमवर्तीपना--ऐसा क्रम-अक्रमकूप जीव का 
स्वरूप है। 


(७१) टन के दृष्टान्त से शंका और उस १) दून के दृष्टान्त से शंका और उसका समाघान 

शंका:--एक आदमी ट्रन के डिब्बे में बेठा है श्रौर ट्रंन पृ्व॑दिशा 
की ओर जा रही है; वहाँ देन के चलने से उस आदमी का भी 
पूर्व की ओर जो गमन हो रहा है वह तो क्रमबद्ध है, किन्तु वह 
आदमी डिब्के में खड़ा होकर पश्चिम की ओर चलने लगे तो उस 
यमन की अवस्था अकरमरूप हुई न ? 


समाधान:--अरे भाई ! तुझे अभी क्रमबद्धपर्याय की खबर नहीं 
है । पर्याय का क्रमबद्धपना कहा जाता है वह तो ऊअरध्बप्रवाह को 
अपैक्षा से (--कालप्रवाह की अपेक्षा से) है क्षेत्र की अपेक्षा से नहीं 
है। वह आदमी पहले पूर्व में चले और फिर पर्चिम में चलने लगे 
तो उससे कहीं उसकी पर्याय के काल का क्रम टूट नहीं गया है । 
ठेन पूर्व में जा रही हो और डिब्बे में बैठा' हुआ आदमी पश्चिम की 
झोर चलने लगें, तो उससे कहीं उसकी वह पर्याय अक्रमरूप नहीं 
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हुई है। अरे! टन पूर्व में जा रही हो और सारी ट्रेन पीछे पश्चिम 
की ओर चलते लगे तो वह भी क्रमंबद्ध ही है। पर्यायों का क्रमबढ़- 
पना द्रव्य के ऊर्ध्यप्रवाहक्रम की अपेक्षा से है। यह क्रमबद्धपर्याय की 
बात अनेक जीवों ने तो अभीतक सुनी ही नहीं है। क्रमबद्धपना क्या 
है और किस प्रकार है, तथा उसका निर्णय करनेवाले का ध्येय कहाँ 
जाता है--वह बात लक्ष में लेकर समझे ही नहीं तो उसकी प्रतीति 
कहाँ से हो ? वस्तु में अनंत गुण" हें, वे सब एकसाथ--बिछे हुए-- 
तिर्यकृप्रचयरूप हैं इसलिये वे अक्रमरूप हें, और पर्यायें एक के बाद 
एक--व्यतिरेकरूप--ऊर्ध्वप्रचयरूप हे इसलिये वे क्रमरूष हे । 


(७२)क्रमबद्धपर्याय का ज्ञाता कौन है? कौन है? 

देखो, ऋ्रमबद्धपर्याय तो जीव॑ और अजीब सभी द्रव्यों में है; 
किन्तु यह बात कहीं अजीव को नहीं समभाते; यह तो जीव को 
समभाते है, क्योंकि जीव ही ज्ञाता है। ज्ञाता को अपने ज्ञायकस्वभाव 
का भान होने पर वह क्रमबद्धपर्याय का भी ज्ञाता हो जाता है। 


(७३) भाषा का उत्पादक जीव नही है 


पाँचों भ्रजीव द्रव्य भी अपनें-अपने गुणों से अपने क्रमबद्ध निय- 
मित॒ पेरिणामरूप से उत्पन्न होते हुए अजीब ही हे--जीव नहीं हें । 
अजोव द्रव्य--उनमें प्रत्येक परमाणु भी--अन्य कारकों की अपेक्षा न 
रखकर स्वयं अपने छह कारकरूप होकर अपनी क्सबद्धपर्यायरूप से 
स्वयं उत्पन्न होते हें; वे भी किसी अन्य के कर्ता नहीं हें, और 
दूसरे का कार्य बनकर उसे अपना कर्ता बनायें ऐसा भी नहीं है। 
भाषा बोली जाती है वह अजीब, को कमबद्धपर्याय है और उस ' 
पर्यावरूप से अजीवद्रव्य उत्पन्न होता है, जीव उसे उत्पन्न नहीं करता । 


..प्रन्‍ण :-- केवलीभगवान की वाणी तो इच्छा के बिना ही सहज- 
रूप से निकलती है इसलिये बहु क्रमबद्धपर्याय है और उसे जीव 
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उत्पन्न नहीं करता--ऐसा भखे ही कहो, कितु छक्मस्थ की वाणी' तो 
इच्छापूर्वक है इसलिये छप्नस्थ तो अपनी इच्छानूसार भाषा को परि- 
शमित करता है न? 


उत्तर:-- भाई ! ऐसा नहीं है। केवलीभगवान के या छद्गस्थ 
के जो वाणी निकलती है वह नो अजीव के अपने चैसे क्रमबद्धपरिणामों 
से ही निकलती है, जीव के कारण नहीं। छप्षस्थ को उस काल 
इच्छा होती है, किन्तु उस इच्छा ने वाणी को उत्पन्न नहीं किया है । 
और इच्छा है वह भी ज्ञाता का ज्ञेय है, ज्ञान की अधिकता मे घर्मी 
जीव उस इच्छा का भी ज्ञायक ही है। 


(७४) ज्ञायक को हो जानने की मुख्यता 


वास्तव में तो, इच्छा को जानना भी व्यवहार है। ज्ञान को 
अन्तरोन्मुखकर के ज्ञायक को जानना वह परमार्थ है। ऋमबंद्धपर्याय 
के निर्णय में राग को जानने की मुख्यता नहीं है किन्तु ज्ञायक को 
जानने की मुख्यता है। ज्ञान में ज्ञायक की मुख्यता हुई तब राग को 
उसका व्यवहार-जशेय कहा; ज्ञाता जागृत हुआ तब राग को रागरूप 
से जाना और तभी राग को व्यवहार कहा गया। इस प्रकार निरचय- 
पूर्वक ही व्यवहार होता है, क्योंकि ज्ञान और राग दोनों एकसाथ 
उत्पन्न होते हैं; धर्म शूरू होने में यहले रागरूप व्यवहार और फिर 
निश्चय--ऐसा नहीं है। यदि राग को अर्थात्‌ ब्यवहार को पहले 
कहो तो ज्ञान के बिना (निदचय के बिना) उस व्यवहार को जाना 
किसने ? व्यवहार स्वयं तो अ्रंधा है, उसे कहीं स्व-पर की खबर 
नहीं है राग और भेदरूप व्यवहार का पक्ष छोड़कर निश्चय का 
अवलम्बन करके स्व-परप्रकाशक ज्ञाता जागृत हुआ बही, ज्ञायक को 
जानते हुए राग को .भी व्यवहार .जेयरूप से जानता है.। क्रमबद्धपर्याय 
के निर्णय में निश्चय-व्यवहार दोनों एकसाथ हैं; पहले व्यवहार और 
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फिर निरचय“ऐसा माने, अर्थात्‌ राग के अवलम्बन से ज्ञान होना 
मानें, तो बह वास्तव में क्रमबद्धपर्याय को समभा हो नहीं है। 


(७५) “इष्टोपदेश” की बात :- कौन-सा उपदेश इष्ट है उपदेश दृष्ट है ? 

द्रव्य अपनी क्रमबद्धपर्यायरूप से उत्पन्न होता है-ऐसा कहने से 
उसमें समय-समय की क्षणिक योग्यता की बात भी आ गई। 

कोई कहे कि--“योग्यता की बात तो “इष्टोपदेश' में आई है, इसमें 
कहाँ आई ?” उसका उत्तर :-- यह भी इष्ट-उपदेश की ही बात 
है । इष्ट उपदेश अर्थात्‌ हितकारी उपदेश । जिसे समभने से आत्मा का 
हित हो--ऐसा उपदेश बह इष्टोपदेश है। यह “योग्यता” कहकर 
समय-समय की पर्याय की स्वतंत्रता बतलाई जा रही है वही उपदेश 
इष्ट है; इसके सिवा पर के कारण कुछ-होना बतलाये अर्थात्‌ परा- 
घीनता बतलाये वह उपदेश दृष्ट नहीं है--हितकारी नहीं है--प्रिय 
नहीं है। समय-समय की क्रमबद्धपर्याय बतलाकर आत्मा को अपने 
ज्ञायकस्वभाव की ओर छे जाये वह उपदेश इंष्ट है; किन्तु पर्याय 
में फरफार आगा-पीछा होना बतलाकर जो कर्ताबुद्धि का पोषण करे 
वह उपदेश इष्ट नहीं है अर्थात्‌ सच्चा नहीं है, हितकारी नहीं है। 
“जो प्रात्मा को हितमार्ग में प्रवर्तत कराये वह गुरु है; वास्तव में 
आत्मा स्वयं हो अपनी योग्यता से अपने आत्मा को हितमार्ग में प्रव- 
तित करता है इललिये वह स्वंय ही अम्नना .गुरु है। निमित्त रूप से 
अन्य ज्ञानी गुरु होते हे, किन्तु उस निम्ित्त के कारण इस आत्मा में 
कुछ हो जायें--ऐसा नहीं हो सकता ।” देखो, यह दृष्ट उपदेश ! इस 
प्रकार उपदेश हो तभी वह दृष्ट है--हितकारी है--सत्य है, इससे 
विरुद्ध उपदेश हो तो वह इष्ट नहीं है--हितकारी नहीं है--सत्य 
नहीं है । 
(७६) आत्मा का ज्ञायकत्व और पदार्थों के परिखमन्‌ में ) आत्मा का ज्ञायकत्व और पदार्थों के परिणमन में क्रमबद्धता 


आत्मा ज्ञायक है, ज्ञालापना उसका स्वरूप है। जिम्नप्रकार केवली- 
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भगवान जगत के सर्व द्रव्य-गुग-पर्याय के ज्ञाता है, उसी प्रकार इस 
आत्मा का स्वभाव भी कज्ञाता है। ज्ञान ने जाना इसलिये पदार्थों में 
वैसी क्रमबद्धपर्याय होती है--ऐसा नहीं है, और पदार्थ बैसे हैं इस- 
लिये उनका ज्ञान हुआ-ऐसा भी नहीं है। आत्मा का ज्ञायकस्वभाव 
और पदार्थों का क्रमबद्धपरिग्गममनस्वभाव है। “ऐसा क्‍यों? ''-.. 
ऐसा विकल्प ज्ञान में नहीं है और पदार्थों के स्वभाव मे भी ऐसा 
नही है। “ऐसा क्‍यों ? --ऐसा विकल्प करके जो पदार्थ को बदलना 
चाहता है उसने ज्ञान के स्वभाव को नहीं जाना है। ज्ञानस्वभाव का 
निर्माय करते से साधथक्रजाव ज्ञाता हों जाता हे; “शेसा क्यों ? -. 
ऐसा मिश्याबुद्धि का विकल्‍प उसे नहीं होता । 
(७७) ऐसो है साधकदशा ! --एक साथ दस बोल 

ज्ञान को अन्तरोन्मुख करके जिसने ज्ञानस्वभाव का निर्णय किया 


क्र 
ने 


वह-- 
-क्रमद.»पर्याय का ज्ञाता हुआ, (१) 
“उसके ज्ञान में सर्वज्ञ की सिद्धि आई. (२) 
“उसे भेदज्ञान और सम्यम्दर्शन हुआ, (३) 
“उसे मोक्षमार्ग का पृरुषाज प्रारम्भ हुआ, (४) 
“उसे अकतु त्व हुआ, (५) 
“उसने सर्व जैनशासन को जान लिया, (६) 
“उसने देव-गुरु-आस्त्र को यथार्थरूप से पहिंचान लिया, (७) 
“उसके नि३चय-व्यवहार दोनों एकसाथ आयें, (८) 
“उसकी पर्याय में पाँचों समवाय आ गये, (६) 
-“योग्यता ही वास्तविक कारण है' उसका उसे निर्णय हुआ 
इसलिसे इष्ट-उपदेश भी उस में झआ गया। (१०) 
(७८) यह लोकोत्त रहृष्टि की बात है, जो इससे विपरीत माने 
वह लौकिक-जन है 


प्रहों, यह्‌ अलौकिक लोकोत्त र बात है। एक ओर शायकस्व- 
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भाव और सामने क्रमबद्धपर्याय--उसका निर्गय करना वह लोकोत्तर 
है। में ज्ञायक हूँ और पदार्थों का पर्याये क्रमबद्ध हे--ऐसा न मान- 
कर जो कुछ भी फेरफार करना मानता है वह लौकिकजन है, 
लोकोत्तर जैनदृष्टि उसे नहीं रहती । अपने ज्ञायकस्वभाव सन्मुख इप्टि 
रखकर आत्मा क्रमबद्ध ज्ञायकभावरूप ही उत्पन्न होता है और पदार्थों 
की क्रमबद्ध होनेवाली पर्यायों को जानता है-ऐसा जो लोकोत्त र- 
स्वभाव है, उसे जो नहीं मानता वह भल्ते ही जनसप्रदाय में रहता 
हो, तथापि भगवान उसे अन्यमती--लौकिक मती--अर्थात्‌ू मिथ्याहष्टि 
कहते हैं। “लौकिकमती” कहने से कई लोगों को यह वात कठिन 
मालूम होतो है? किन्तु भाई ! समयसार में आचार्यमगवान स्वयं 
कहते हैं कि-“ये त्वात्मान कर्तारभेव परच्याति ते लोकोत्त रिका अपि 
न लोकिकतामविवर्तते; लोकिकार्ना परमात्मा विष्णु सुरतारकादि- 
कार्याणि करोति, तेषां तु स्वात्मा तानि करातीत्यपसिद्धालस्थ सम- 
त्वातू । तनस्तेषामात्मगों. नित्यकतृ त्वाभ्यूपगमात्‌ लौकिकानामिव 
लोकोत्तरिकाणामपि नासह्ति मोक्ष: ।/ (गाथा ३२०२-२३ टीका) 

-जो आत्मा को कर्ता ही देखते हें--मानते ह, वे लोकोत्त र हों तो 
भी लौकिकता का अतितन्नमण नहीं ५ रते, क्‍योंकि लौकिकजनों के मत 
में परमात्मा विष्णु देव-तारकादि कार्य करते हें, और उनके (-लोक 
से बाह्य 2ो जानेवाछे मुनियों कं) मत में अपना आत्मा वे कार्य 
करता है--ऐसे अपसिद्धात की (मिथ्यासिद्धान्त की) दोनों के समा- 
नता है। इसलिये आत्मा के नित्यकत्‌ त्व की उनकी मान्यता के कारण 
लौकिकजनो की भाँति, लोकोत्तर पुरुषों का (मुनियों का) भी मोक्ष 
नहीं होता । 

उसके भावार्थ में पं, जयचन्दजी भी लिखते हें कि-- 

“जो आत्मा के कर्ता मानते हें वे मुनि भी हों तो भी लौबि क- 
जैन सरीखें ही है; क्‍योंकि लोक ईश्वर को कर्ता मानते है और 
मुनियों ने भी आत्मा को कर्ता मान लिया, इस तरह इन दोनों का 
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मानता समान हुआ । इस कारण जैसे लौकिकजनों के मोक्ष नहीं है 
उसी तरह उन मुनियों के भी मोक्ष नही है ।” 
देखो, इससें मूल सिद्धान्त है । दिगम्बर जंनसम्प्रदाय का द्रव्य- 
लिंगी साधु होकर भी, यदि “आ्रात्मा पर का कर्ता है”-ऐसा माने, 
तो वह भो लौकिकजनों की भाति मिथ्याहृष्टि ही है। अब, आत्मा 
पर का कर्ता है-ऐसा शायद सीधी तरह ने कहे, किन्तु-- 
-- निमिन्त हो तदनूसार कार्य होता है ऐसा माने, अथवा हम 
निमित्त होकर पर का कार्य कर दे-ऐसा माने, 
-- गअ्रथवा राग के-व्यवहार के--अवलम्बन से निदचयश्रद्धा-ज्ञान 
होना माने,--शुभरागरूप व्यवहार करते करते निशचयश्रद्धादि 
होना मानें, 


-- मोक्षमार्ग मे पहले व्यवहार और फिर निश्चय ऐसा मानें, 
-- अथना राग के कारण ज्ञान हुआ, अर्थात्‌ राग कर्ता औ्रौर ज्ञान 
उसका कार्य-ऐसा मानें, 
तो वे सब भी वास्तव में लॉकिकजन ही है, क्योकि उनके 
लौकिकहप्टि दूर नही हुई है। लाकिकहष्टि अर्थात्‌ मिथ्याहप्टि । 
“ज्ञायक” के सनन्‍्मुख दृष्टि करके क्रमबद्धयर्याथ को जाननेवाले 
सम्यक्त्वी लोकोत्त र हृष्टिवान हु, और उनसे विरुद्ध माननेवाले लौकिक 
हृष्टिवान हैँ । 
(७६) समभने के लिये एकाग्रता 


यदि यह बात सुनकर समझे तो आनन्द झाये ऐसी है, किन्तु 
इसे समभने के लिये ज्ञान को अन्यत्र से हटाकर कुछ एकाग्र करता 
चाहिये । अभी तो जिसके श्रवण में भी एकाग्रता न हो और श्रवश 
के समय भी चित्त अन्यत्र भटकता हो, वह अन्तर में एकाग्र होकर 
यह बात समझेगा कब ? 
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(८5०) भीतर दृष्टि करने से सारा निर्णय होता है 


प्रइन :-- आप तो बहुत से पक्ष (-पहलू) समभाते हे, किन्तु 
हमारी बुद्धि अल्प है, उससे क्या-क्या समझे ? 

उत्तर :-- अरे भाई ! जो समभना चाहे उसे यह सब नम में 
आ सकता है। दृष्टि बाह्य में डाली है, उसे बदलकर अंतर में 
दृष्टि करते ही यह सभी पक्ष समझ में आ सकते है। समभनेवाला 
स्वयं भीतर बंठा है या कहीं अन्यत्र गया है ? अन्तर में थक्तिरूप 
से परिपूर्ण ज्ञायकस्वभाव विद्यमान है; उसमें हृष्टि करे इतनी देर 
है। “मेरे नंनों की आलस से रे...मे हरि को न नीरख्यों जरी...” 
इस प्रकार हृष्टि डालते ही निहाल कर दे ऐसा भगवान आत्मा 
भीतर वेंठा है, किन्तु नयनों के आलस्य से अज्ञानी उसे नहीं देखता । 
अंतरमुख हप्टि करते ही इन सब पक्षों का निर्णय हो जाता हे। 


(८१) ज्ञाता स्व-पर को जानता हुआ उत्पन्त होता है 

जञाताभाव की क्रमबद्धपर्यायरूप से उत्पन्त होता हुआ धर्मा जीव 
अपने ज्ञानस्वभाव को भी जानता है, स्व-पर दोनों को जानता 
हुआ उत्पन्न होता है, किन्तु रद्र-पयर दोनों को करता हुआ उत्पन्न 
नहीं होता। कर्ता तो एक स्व का ही है, और स्व में भी वास्तव 
में ज्ञायकभाव की क्रमबद्धपर्याय को ही करता है, राग का कत्‌ त्व 
धर्मी की दृष्टि में नही है। 

ज्ञान उत्पन्न होता हुआ स्व को और राग को भी जानता हुआ 
उत्पस्त होता है, किन्तु “राग को करता हुआ उत्पन्न होता है--ऐसा 
नहीं है। ज्ञान उत्पल होता है ओर स्वयं अपने को जानता हुआ 
उत्पन्न होता है । उत्पन्न होना ओर जानना दोनों क्रियायें एकसाथ 
हैं; ज्ञात में वे दोनों क्रियायें एकसाथ होने में कोई विरोध नहीं है । 
“आत्मा स्वयं अपने को किस प्रकार जानता है--इस सम्बन्ध में प्रव- 
खनसार की ३६वीं गाथा में आचार्यदेव से शंका-समाधान किया 
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है। एक पर्याय में से दूसरी पर्याय की उत्पत्ति होने में विरोध ' है, 
किन्तु ज्ञानपर्याय स्वयं उत्पन हो और उसी समय वह स्व को 
जाने--ऐसी दोनों क्रिपायें एकसाथ होने म कोई विरोध नहीं हैं 
क्योंकि ज्ञान का स्वभाव ही स्व-पर को प्रकाशित करने का है। 
ज्ञान स्वयं अपने को नहीं जानता--ऐसा जाननेवाले ने वास्तव में 
ज्ञान को ही नहीं माना है। यहाँ तो कहते हें कि ज्ञानी स्वयं अपने 
को जानता हुआ क्रमबद्ध ज्ञायकभावरूप ही उत्पन्न होता है। यह 
बात बराबर समभने योग्य है। 
(८२) लोकोत्तरदृष्टि की बात समभने के लिये ज्ञान की एकाग्रता 
कालेज के बड़े-बडे प्रोफेसरों के भाषण की अपेक्षा भी यह तो 
अलग प्रकार की बात है; वहाँ तो समभने के लिये ध्यान रखता 
है, तथापि जितना पूर्व का विकास हो तदनुसार ही समभ में आता 
है। और समभने पर भी उसमें आत्मा का कल्याण तो होता नहीं 
है। और यह तो लोकोत्तर दृष्टि की बात है, इसमें ध्यान रखकर 
समभने के लिये ज्ञान को एक्ताग्र करे तो वर्तमान में भी नया-तया 
विकास होता जाये और प्ंतर में एकाग्र होकर समझे उसका तो 
अपूर्व कल्याण हो जाये। 
(८३ )सम्यवत्वी जीव निर्मल क्रमबद्धपर्यायनूप से ही उत्पन्न होता है 


जीव अपनी क्रमबद्धपर्याथरूप से उत्पन्न होने से, उसके अनत 
गुण एकसाथ परिणमित होते हें; ज्ञायकस्वनाव की ओर मुकाव 
हुआ पहाँ श्रद्धा-ज्ञान-चारित्रादि सर्व गरणों के परिणमन में निर्मलता 
के अंश का प्रारंभ हो जाता है, फिर भले ही उसमें अल्प-अधिक 
अंश व्यक्त हो। चौथे गुगस्थान में क्षायिक श्रद्धा हो जाये तथापि 
ज्ञान-चारित्र पूरे नहीं हो जाते, किन्तु उनका अंश तो प्रमट हो 
'जाता है। इसप्रकार सम्यक्त्वी को निर्मल पर्यायरूप से उत्पन्न होने 
की ही मुख्यता है; अस्थिरता के जो रागादिभाव होते हें वे उसकी 
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दृष्टि में मौण हे, अभूतार्थ हे। ज्ञायकभाव पर दृष्टि रखकर 
सम्यक्त्वी निर्मल ऋ्रमबद्धपर्यायरूप ही उत्पन्न होता है--रागादिरूप से 
वह वास्तव में उत्पन्त ही नहीं होता । 
(८४) क्रमबद्धपरिणाम में छह-छह कारक 
आचार्यदेव कहते हैं कि “जीव अपने क्रमबद्धपरिशामरूप से 
उत्पन्न होता हुआ जीव ही है, अजीव नही है; उसमें छहों कारक 
लागू होते हैं वह इसप्रकार है:-- «» 
१ -- जीव स्वयं अपनो पर्याय के कर्तारूप से उत्पन्न होता हुआ 
जीव ही है, अजीव का कर्ता नही है। 
२ - जोव स्वय अपने क्रमरूप से उत्मन्त होता हुआ जीव ही 
है, अजीव का कर्म नही है । 
३ - जीव स्वयं श्रपने करणरूप से उत्पन्न होता हुआ जीव 
ही है, अजीव का करण नहो है । 
४ -- जीव स्वयं अपने सम्प्रदानरूप से उत्पन्न होता हुआ जीव 
ही है, अजीव का सम्प्रदान नहीं है । 
४ - जीव स्वयं अपने अपादानरूप से उत्पन्न होता हुआ जीव 
ही है, अजीव का अपादान नहीं है । 
६ -- जीव स्वयं अपने अधिकरणरूप से उत्पन्न होता हुआ 
जीव ही है, श्रजीव का अधिकरण नहीं है। 
और इसीप्रकार अन्य छह कारक भी निम्तानुसार समझना 
चाहिये :-- 
१ - जीव अपनी पर्थयायरूप से उत्पन्न होता हुआ अजीव को 
अपना कर्ता नहीं बनाता । 
२ - जीव अपनी पर्यायरूप से उत्पन्न होता हुआ अजीब को 
अपना कर्म नहीं बनाता । 
हे “ जीव अपनी पर्यायरूप से उत्पन्न होता हुआ अजीव को 
अपना करण नहीं बनाता । 


है] 
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४ - जीव अपनी पर्यायरछूप से उत्पन्न होता हुआ अजीव को 
अपना सम्प्रदान नहीं बनाता । 
५ - जीव अपनी पर्यायरूप से उत्पन्न होता हुआ अ्रजीव को 
अपना अपादान नहीं बनाता । 
६ - जीव अपनी पर्यायरूप से उत्पन्न होता हुआ अजीव को 
अपना अधिकरण नहीं बनाता । 
उसी प्रकार, अजीव भी अपनी क्रमबद्धपर्यायरूप से उत्पन्न होता 
हुआ अजीव ही है, जीव नहों है ।--उसमें भी उपरोक्तानुसार छहे-- 
छह कारक समझ लेना चाहिये । 
--इसप्रकार, जीव-अजीव को परस्पर अकार्यकारणपना है। 
(५८५)--यह बात किसे जमती है ? 
देखो यह भेदज्ञान ! ऐसी स्पष्ट बात होने पर भी, इस बात 
को “छन की वीमारी, एकान्त” इत्यादि कहकर कितने ही विरोध 
करते है; क्योंकि अपनी मानी हुई विपरीत बात का आग्रह उनके 
नही छुटता । अरे ! विपरीत मान्यता को सत्य मान बेठे हैं तो 
उसे कैसे छोड़ें ” प टोडरमलजी भी मोक्षमार्गप्रकाशक मे कहते हूँ 
कि--अन्यथा श्रद्धा को सत्य श्रद्धा माननेवाला जीव उसके नाश का 
उपाय भी किसलिये करेगा ? यह बात तो उसे जम सकती है जिसे 
मान और आग्रह छोड़कर आत्मा का हित करना हो'। 
(5६) “करे तथापि अकर्ता --ऐसा नहीं है 


यहाँ जो बात कही जा रही है उप्र से कुछ लोग समभे बिना 
ऐसा कहते हैं कि--ज्ञानी पर के कार्य करता अवश्य है, किन्तु वह 
अकर्ता है ।' किन्तु यह बात मिथ्या है। “अकर्ता” और फिर “करता 
है”--यह बात लाया कहाँ से ? यहाँ तो ऐसा कहा जाता है कि--- 
ज्ञानी या अज्ञानी कोई पर का कर्ता नहीं है, पर का कार्य कोई 
कर ही नहीं सकता। प्रत्येक द्रव्य स्वयं ही अपनी क्रमबद्धपर्यायरूप 
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से उत्पन्न होता है; उसमें किसी अन्य का कर्तापना है ही नहीं । 
क्तृ त्व देखनेवाला अपने ज्ञानस्वभाव से भ्रष्ट होकर देखता है इस- 
लिये उल्टा देखता है; यदि ज्ञायक रहकर देखें तो कर्तापना न माने । 
वस्तुस्वरूप तो जैसा है वैसा ही रहता है, अज्ञानी विपरीत माने 
उससे कहीं वस्तुस्वरूप अन्यथा नहीं हो जाता । 
(८5७) यदि कुम्हार घड़ा बनाये तो.. यदि कुम्हार घड़ा बनाये तो 

जीव और अजीव समस्त द्रव्य अपनी-अपनी पर्यायरूप से स्वयं 
उत्पन्न होते हे । अजीब मे से प्रत्येक परमाणु भी अपनी क्रमबद्ध 
अवस्थारूप से स्वय उत्पन्त होता है, उसकी वर्णा-गन्धादिरुप श्रर्थ- 
पर्याय भी क्रमबद्ध उसीसे है, और घड़ा आदि के आकाररूपव्यजन- 
पर्याय भी क्रमबद्ध उसीस है। मिट्टी घड़ेरूप उत्पन्त हुई वहां उसको 
व्यंजनपर्याथ (आकृति) कुम्हार ने की-एऐसा नहीं है। घड़ेझप से 
मिट्टी स्वयं उत्पन्न हुई है और मिट्टी ही उसमें व्याप्त है, कुम्हार 
व्याप्त नही है, इसलिये कुम्हार उसका कर्ता नहीं है। “निमित्त बिता 
नहीं हाई। --इस बात का यहाँ काम नही है। यहाँ तो कहते हैं कि 
प्रत्येक द्रव्य अपने परिणामों के साथ तद्बप--तन्‍्मय है। जीव यदि 
अजीब की अवस्था को करे (जैसे कि--क्रुम्हार घड़ा बनाये) तो 
अजीव की अवस्था के साथ तद्गपता होने से वह स्वयं भी अजीव हो 
जायेगा | यदि निमित्त के अ्रनूसार कार्य होता हो तो अजीब के 
निमित्त से आत्मा भो अजीब हो जायेगा--इत्यादि अनेक दोष आ पड़ेंगे । 
(८८) “योग्यता” कब मानी कहलाती है? 

प्रदन:--एक प्याले में पानी भरा है, पास में अनेक प्रकार के 
लाल, हरे आदि रंग रखे हे; उनमें से जैसा रंग छेकर पानी में 
डालेंगे वेसा ही पानी का रंग हो जायेगा। उस पानी में योग्यता तो 
सर्वप्रकार की है, किन्तु जिस रग का निमित्त देंगे उसी रंग का वह 
हो जायेगा । इसलिये निमित्तानुसार ही कार्य होता है ! भले ही उसको 
योग्यता से होता है किन्तु जैसा निमित्त आता है वैसा होता हैं। 
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है 

उत्तर:--अरे भाई ! तेरी सब बात उल्टी है। योग्यता कहना, 
और फिर निमित्त आये वैसा होता है--ऐसा कहना, यह बात विरुद्ध 
है। निमित्त आये वैसा होता है-ऐसा माननेवाले ने “योग्यता” को 
माना ही नहीं अर्थात्‌ वस्तु के स्वभाव को ही नहीं माना | पानी के 
परमाणुओं में जिस समय जैसी हरे या लाल रंगरूप होने की योग्यता 
है, उसी रंगरूप वे परमाणु स्वयं उत्पन्न होते हैं, दूसरा कोई निमभित्त 
उसमें रंग ला सके या फेरफार कर सके-ऐसा नहीं है । अहो....? 
रंग के परमाणु पृथक्‌ और पानी के परमाणु भी पृथक; इसलिये 
रंग का निम्मित्त आने से पानी के परमाणुओं का रंग बदला ऐसा 
भी नहीं है; परन्तु पानी के परमाण्‌ ही स्वयं अपनी वैसी रंग-अब- 
स्थारूप से परिणमित हुए है । 


आटे के परमाणूओं में से रोटी की अवस्था होशियार स्त्री ने 
की है--ऐसा नहीं है, किन्तु स्वयं वे परमाणु ही उस अवस्थारूप से 
उत्पन्न हुए है ।-यह बात भी ऊपर के हृष्ठांत अनुसार समझ लेना 
चाहिये । 


स्कथ में रहनेवाला प्रत्येक परमाण्‌ स्वतंत्ररूप से अपनो क्रमबद्ध 
योग्यता से परिणमित होता है; स्कघ के अन्य परमाणुओं के कारण 
वह स्थूलरूप परिणमित हुआ--ऐसा नहीं है, किन्तु उसीमे स्थूलरूप 
से परिणामित होने की स्वतंत्र योग्यता हुई है। देखो, एक परमाणु 
पृथक्‌ हो तब उसमें स्थूल परिणशमन नहीं होता, किन्तु उसके स्कंध 
में मिलता है तब उसमें स्थूल परिणमन होता है, तो उसके परि- 
णमन में इतना फेरफार हुआ या नहीं ?-हाँ, फेरफार तो हुआ है, 
किन्तु चह किसके कारण ?- तो कहते हें कि भ्रपनी ही क्रमबद्ध- 
पर्याय के कारण, पर के कारण नहीं। एक पृथक्‌ परमाणु स्थूल 
सस्‍्कंध में मिला, वहाँ वह जैसा पृथक या वसा ही स्कंध में नहीं रहा 
किन्तु सूक्ष्म में से स्थूलस्वभावरूप से उसका परिणमन हुआ है। 
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उसमें सर्वथा फेरफार नहीं हुआ--ऐसा भी नहीं है, और पर के 
कारण फेरफार हुआ--ऐसा भी नहीं है। उसकी अपनी योग्यता से 
हीं उसमें फेरफार अर्थात्‌ सुक्ष्मता में से स्थुलतारूप परिणशमन हुआ है । 
जिस प्रकार एक पृथक परमाणु में स्थूलतारूप परिणमन नहीं होता, 
उसी प्रकार स्थूल स्कंध में भी यदि उसका स्थल परिणमन न होता 
हो तो यह शरीरादि नोकर्म इत्मादि कुछ सिद्ध ही नहीं होंगे। 
पृथक्‌ परमाणु स्वूल स्कृघ में मिलने से उसमें स्थृूलतारूप परिणमन 
तो होता है, किन्तु वह पर के कारण नहों होता, उसकी अपनी 
योग्यता से होता है। 

(८६) क्रमबद्ध का निर्णय करनेवाले को “अभाग्य” होता ही नहीं 


“अभाग्य से कुदेव, कुगुरु और कुशास्त्र का निमित्त बन जाये 
तो उल्टा अतत्त्वश्रद्धान पुष्ट हो जाता है"--ऐसा मोक्षमार्गप्रकाशक 
में कहा है, किन्तु वहाँ भी वैसे निमित्तों के संवबन का विपरीत भाव 
कौन करता है ? वास्तव में तो अपना जो विपरीत भाव है वही 
अभाग्य है। आत्मा के ज्ञायकस्वभाव की ओर भुककर जिसने क्रम- 
बद्धपर्याय का निर्णय किया उसके ऐसा अमभाग्य होता ही नहीं 
--अर्थात्‌ कुदेव-कुगूरु-कुशास्त्र का सेवन उसके होता ही नहीं । 

आत्मा ज्ञायक है और वस्तु की पर्याय क्रमबद्धरूप से स्वयं होती 
है--ऐसे वस्तुस्वरूप को जो नहीं जानता उसका ज्ञान सच्चा नहीं होता, 
और सच्चे ज्ञान बिना निर्मलपर्याय श्रर्थात्‌ शांति या धर्म नहीं होता । 
(६०) स्वाधीनहृष्टि से देखनेवाला-ज्ञाता 


झाइस (बर्फ) डालने से पानी की ठण्डी अवस्था हुई--ऐसा नहीं 
है; पानी में शक्कर डाली इसलिये उस जक्कर के कारगा पानी के 
परमाणुओं में मीठी अवस्था हुई--ऐसा नहीं है; वे परमाणु स्वाधीन- 
रूप से वैसी अवस्थारूप परिणमित हुए हैं। अपने आत्मा को स्वाधीन- 
दृष्टि से ज्ञायकमाव से परिणमित देखनेवाला जगत के समस्त पदार्थों 
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को भी स्वाधीन परिणमित देखता है; इसलिये वह ज्ञाता ही' है, 
ग्रकर्ता ही है। आत्मा तो अजीब के कार्य को नहीं करता, किन्तु एक 
स्क्रब में रहनेवाले अनेक परमाणुझों में भी एक परमाणु दूसरे पर- 
माणु का कार्य नहीं करता ।--ऐसी स्वतंत्रता है। 

(६१) संस्कार की सार्थकता, तथापि पर्याय की क्रमबद्धता 


प्रशन:--प्रवचचनसार के ४७ नयों में तो कहा है कि अस्वभावनय 
से आत्मा सस्कार को सार्थक करनेवाला है; जिसप्रकार लोहे के तीर 
में संस्कार डालकर लुहार नई नोक निकालता है, उसी प्रकार आत्मा 
की पर्याय में नये सस्कार पड़ते हें;--ऐसा है तो फिर पर्याय की 
क्रमबद्धता का नियम कहाँ रहा ? 

उत्तरः-पर्याय निरंतर नई नई होती है, आत्मा अपनी पर्याय 
में जैसे संस्कार डालते हें बसी पर्याय होती है। अनादि से पर्याय में 
सिथ्याश्रद्धा-ज्ान थे, उनके बदले अब ज्ञायकस्वभाव की ओर ढलने 
से वे मिथ्याश्रद्धा-जाव दूर होकर, सम्यकश्रद्धा-ज्ञान के अपूर्व सस्कार 
पड़े, इसलिये पर्याय में नये सस्कार कहे । तथापि वहाँ क्रमबद्धपर्याय 
का नियम नहीं टूटा है। क्‍या सर्वजभगवान ने बसा नहीं देखा था 
और हो गया ” अथवा क्या क्रमबद्धपर्याय में बसा नहीं था और 
हो गया ?--ऐुंसा नहीं है। स्वयं अपने ज्ञायकस्वभाव सत्मुख के पुरु- 
षार्थ द्वारा निर्मलपर्यायरूप उत्पन्न हुआ वहाँ, केवलीभगवान ने क्रम- 
बद्धपर्याय में जो निर्मलपर्याय होना देखा था वही पर्याय आकर 
उपस्थित हो गई। इस प्रकार, ज्ञायकस्वभाव का पुरुषार्थ करनेवाले को 
पर्याय में मिथ्यात्व दूर होकर मसम्यग्दर्शन के अपूर्व नये संस्कार पड़े 
बिना नहीं रहते, और क्रमबद्धपर्याय का क्रम भी नहीं दूटठता। 
--ऐसा मेल ज्ञायकस्वभाव की दृष्टि के बिता समझ में नहीं आयेगा । 


(६२) क्रमबद्धपर्याय का 6२ ) क्रमबद्धपर्याय का ज्ञाता कौन ? 


जिसे क्लयकस्वभाव को हृष्टि नहीं है और क्रमबद्धपर्याय में 
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आगा-पीछा करना मानता है उसे जीव-अजीव द्र॒व्यों की खबर 
नहीं है इसलिये मिथ्याज्ञान है। जो पर का कतृत्व मानता है उसे 
तो अभी पर से भिन्नत्व का भी भान नहीं है; पर से भिन्‍नत्व को 
जाते बिना अन्तर में ज्ञान और राग की भिन्‍नता उसके ख्याल में 
नहीं थ्रा सकेगी। यहाँ तो ऐसी बात है कि जो अपने ज्ञानस्वभाव 
को ओर ढला वह क्रमबद्धपर्याय का ज्ञाता है, राग को भी वह ज्ञान 
से भिन्‍न जेयरूप जानता है। ऐसी ज्ञाता रागादि का अकर्ता ही है। 


# चोथा प्रवचन # 


( आश्विन कृष्णा ६०, वीर सं. २४७८० ] 





च्भ्स्स्च्स्न 


क्रमबद्पर्याय का निर्णय भी ज्ायकऋस्वभाव की दृष्टि द्वारा ही होता है, 
इसलिये उसमें जैन्शासन हा जावा है। जो अबू स्पष्ट आत्मा को देखता 
है वह समसस्‍्य जिनशासमन को देखता है--ऐेसा पन्‍्कृहवी गाधा में कहा है; 
ओर यहाँ---“जों श्ायकरष्टि से ऋषप्रदुपर्म्राय का निशपर कराता है यह समस्त 
जिनशासन को देखता दे” -ऐसा कहा जाता है; --डउन दोनों का तारर्थ 
एक ही है। दृष्टि को अन्तरान्मुत् फरकफे जहाँ ज्ञा...य...क पर दृष्टि स्थिर 


की वहाँ सम्थक्‌ श्रद्धा-श्ञान के साथ चारित्र, आनन्द, बरीयादि का भी शुद्ध- 
परिणमन होने क्वगा, यही जैनशासन है । 








(६३) क्रमबद्धपर्याय के निर्गाय में सात तत्वों की श्रद्धा 

जीव और अजीब दोनों की अवस्था उस-उस काल क्रमबद्ध स्वतंत्र 
होती है, उन्हें एक-दूसरे के साथ कार्यकरारणपना नहीं है। जीव 
का ज्ञायकस्वभाव है, उस ज्ञायक को जानने की मुख्यतपूर्वक क्रम- 
बद्धपर्याय का ज्ञाता है ।-ऐसी प्रतीति में सातों तत्वों की श्रद्धा 
भी आ जाती है इसलिये तत्त्वार्थअरद्धानरूप सम्पग्दर्शन इसमें आ 
जाता है। सातों नत्त्वों की श्रद्धा किस प्रकार आती है बह कहते हैं:-- 
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(१-२) अपने ज्ञानादि श्रनंत गूणों को जेब बताकर क्रमबद्ध 
ज्ञाता-हष्टा परिणामरूप से में उत्पन्न होता हेँ और उसमें मे तन्‍्मय 
हैँ ऐसी स्वसन्मूख प्रतीति में जीवतत्त्व की प्रतीति आ गईं; ज्ञाता- 
दृष्टारूप से उत्पन्त होता हुआ में जीव हूँ, अजीव नहीं हूँ,--इस 
प्रकार अजीव से भिन्‍नत्व का-कर्म के अभाव आदि का-ज्ञान भी आ 
गया, इसलिये अजीवतत्त्व की प्रतीति हो गई । 

(३-४-५-६) ज्ञायकस्वभाव की दृष्टि से श्रद्धा-ज्ञान निर्मल 
हुए है, चारित्र में भी श्रंशत शुद्धता प्रगट हुई है श्र अ्रभी साधक- 
दशा होने से अमुक रागादि भी होते हैँ । वहाँ श्रद्धा-ज्ञान-चारित्र का 
जितना निर्मल परिणमन है उतनें ही संवर-निर्जरा है, और जितने 
रागादि होते है उतने ही अंग में आस्रव-बंध है। साधक को उस 
गुद्धता और अशुद्धता दोनों का ज्ञान रहता है इसलिये उसे आख्रव- 
बध-सवर-निर्जरा तत्त्वों की प्रतीति भी आ गई । 

(७) पर का अकर्ता होकर जायकस्वभाव में एकाग्र होने से 
क्रमबल॒पर्याय में अशत छुद्धता प्रगट हुई है और अब इसी क्रम से 
ज्ञायकल्व्रभात्र म॒पूर्ण एकात्र होने से पूर्ण ज्ञाता-इप्टापना (केवज- 
ज्ञान) प्रगट हो जायेगा और मोक्षदरशा हो जायेगी;--ऐसी श्रद्धा होने 
से मोक्षतत्त्व की प्रतीति भो उसमें आ गई । 

इस प्रकार, ज्ञायकस्वभाव के सन्मुख होकर क्रमवद्धपर्याय की प्रतीति 
करने से उसमे “तत्त्वार्थश्रद्धानं सम्यग्दर्शनम्‌ भी आ जाता है। 
(६४) सदोष आहार छोडने का उपदेश और क्रमबद्धपर्याय--उ सका मेल 


प्रइन:--यदि पर्याय क्रमबद्ध ही होती है, आहार भी जो आना 
हो वही मात्रा है, तो फिर--“मनियों को सदोप आहार छोड़कर 
निर्दोष आहार छकेना चाहिये --ऐसा उपदेश किसलिये ? 

उत्तरः--वहाँ ऐसी पहचान कराई है कि जहाँ मुनिद्षा हुई हो 
वहाँ इस प्रकार का सदोष आझाहार लेने का भाव होता ही नहीं; 
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उस भूमिका का क्रम ही ऐसा है कि वहाँ सदोष आहार लेने की 
वृत्ति ही नहीं होती । ऐसा श्राह्दर लेना चाहिए और ऐसा छोड़ना 
चाहिए--यह तो निर्ित्त का कथन है । किन्तु कोई ऐसा कहे कि-- 
“भले ही सदोष आहार आना होगा तो सदोष आयेगा, किन्तु हमें 
उसके ग्रहण की वृत्ति नहीं है”-तो वह स्वच्छन्दी है, उसकी हृष्टि 
तो आहार पर है, ज्ञायक पर उसको हृष्टि नहीं है। मुनियों के तो 
ज्ञान में इतनी अधिक सरलता हो गई है कि--'यह आहार मेरे 
लिये बनाया होगा ! ” इतनी वृत्ति उठे तो भी (-फिर भले ही वह 
आहार उनके लिये किया हुआ न हो और निर्दोष हो तो भी-) 
वह आहार लेने की वृत्ति छोड़ देते ह। और कदाचित्‌ उह शिक 
(-मुनि के लिये बनाया हुआ) आहार हो, किन्तु यदि स्वयं को शंका 
की वृत्ति न उठे और वह आहार ले ले तो भी मुनि को वहाँ 
कुछ भी दोष नहीं लगता । इस क्रमबद्धपर्याय का निर्णय करनेवाले 
का जोर अपने ज्ञायकस्वभाव की ओर जाता है, पुरुषार्थ का 
जोर ज्ञायक स्वभाव की ओर ढले बिना क्रमबद्धपर्याय का यथार्थ 
निर्णय हो ही नहीं सकता । 
(६५) क्रमबद्धपर्याय के निर्णय में जैनशासन 

देखो, अपने ज्ञाता-हष्दा स्वभाव की प्रतीतिपूर्वक इस क्रमबद्ध- 
पर्याय का लि्णय किया वहाँ अपनी क्रमवद्धपर्याय में ज्ञातापने को 
ही अधिकता हुई, और राग का भी ज्ञाता ही रहा। कऋ्रमबद्धपर्याय 
का निर्णाय भी ज्ञायकस्वभाव की दृष्टि द्वारा ही होता है, इसलिये 
उसमे जैनशासन आ जाता है। जो अबद्ध स्पृष्ठ आत्मा को देखता है 
बह समस्त जिनशासन को देखता है--ऐसा पंद्रहवीं गाथा में कहा, 
और यहाँ--“जो ज्ञायकदृष्टि से क्रमबद्धपर्याय का निर्णय करता है 
वह समस्त जिनशासन को देखता है'-ऐसा कहा जाता है;। उन 
दोगों का तात्पर्य एक ही है। दृष्टि को अन्तरोन्‍्मुख्न करके जहाँ 
ज्ञा,...य....क पर हृष्टि स्थिर की वहाँ सम्यकश्रद्धा-ज्ञाग के साथ 
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शासन है; फिर वहाँ साधकदशा में चारित्र की अस्थिरता का राग 
और कर्म का निम्मित्तादि कैसे होते हें वह भी स्व-परप्रकाशक शान 
में ज्ेयरूप से ज्ञात हो जाता है। 


जिस जीव में या अजीव में, जिस समय जिस पर्याय की योग्यता 
का काल है उस समय उस पर्यायरूप से वह स्वयं परिणमभित होता 
है, किसी अन्य निमित्त के कारण वह पर्याय नहीं होती | ऐसे वस्तु- 
स्वभाव का निर्णय करनेवाला जीव अपने ज्ञायकभाव का आश्रय करके 
ज्ञाता-दृष्टाभावरूप से ही उत्पन्न होता है, किन्तु अजीव के आश्रय 
से उत्पन्न नहीं होता। साधक होने से भले ही अधूरी दशा है, 
तथापि ज्ञायकस्वभाव के आश्षय की मुख्यता से ज्ञायकरूप ही 
उत्पन्त होता है, रागादि की मुख्यतारूप उत्पन्न नहीं होता । जिसने 
ज्ञायकस्वभाव की दृष्टि से क्रमबद्धपर्याय का निर्णय किया वही 
वास्तव में सर्वज्ञ को जानता है, वही जैनशासन को जानता है, वही 
उपादान-निमित्त और निशचय-व्यवहार को यंथार्थरूप से पहिचानता 
है। जिसे ज्ञायक्रस्वमाव की दृष्टि नहीं है उसे वह कुछ भी यथार्थ 
“सच्चा नहीं होता । 


(६६) आचार्यदेव के अलौकिक मंत्र 


अहो ! यह तो कुन्दकुन्दाचार्यदेव के और अमृतचन्द्राचार्यदेव के 
अलोकिक मन्त्र हें। जिसे श्रात्मा की परिपूर्ण ज्ञानशक्ति का विश्वास 
आ जाये उसीको यह क्रमबद्धपर्याय समझ में आ सकती है। समयसार 
में आचार्यदेव ने जगह-जगह यह बात रखो है-- 

संगलाचरण में ही सबसे पहले कलश में शुद्धात्मा को नमस्कार 
करते हुए कहा था कि--'सर्वभावांतरच्छिदे” अर्थात्‌ शुद्धात्मा अपने 
से अन्य सर्व जीवाजीव, चराचर पदार्थों को सर्व क्षेत्रकाल सम्बन्धों 
सर्व विशेषणों सहित, एक हो समय में जाननेवाला है। यहाँ सर्व क्षेत्र- 
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काल संबन्धी जानना कहा उसमें क्रमबद्धपर्याय होना आ ही गया। 
(“स्वानू भूत्या चकासते” अर्थात्‌ अपनो अनुभवनक्तिया से प्रकाशित 
होता है--ऐंसा कहकर उसमें स्व-परप्रकाशकपना भी बतलाया है। ) 


फिर दूसरी गाथा में जीव के स्वरूप का वर्सन करते हुए कहा 
है कि--“क्रमरूप और अक्रमरूप प्रवतित अनेक भाव जिसका स्वभाव 
होने से जिसने गुण-पर्यायें अंगींकार की हे ।'--उसमें क्रमबद्धपर्याय 
की बात आगई। 
तत्पशचात्‌ “अनुक्रम से आविर्भाव और तिरोमाव प्राप्त करतो 
हुई बे-वे व्यक्तियों......” इसप्रकार ६२वी गाथा में कहा, उसमें 
भी क्रमबद्धपर्याय की बात समा गई। 
तत्पश्चात्‌ कर्ता-कर्म अधिकार की गाथा ७६-७७-७८ में “प्राप्य, 
विकार्य और निर्वत्य/ ऐसे कर्म की बात की, वहाँ कर्ता, जो नवीन 
उत्पन्न नहीं करता तथा विकार करके अर्थात्‌ फेरफार करके भी 
नहीं करता, मात्र जिसे प्राप्त करता है वह कर्ता का प्राप्य कर्म 
है,--ऐसा कहा उसमें भी पर्याय का क्रमबद्धघना आ गया। द्रव्य 
अपनी क्रमबद्धपर्याय को प्रतिसमय प्राप्त करता है-पहुँच जाता है। 
तपश्चात्‌ पुण्य-पाप अधिकार की गाथा १६० “सो सब्वणाण- 
दरिसी...”' में कहा है कि झआात्मद्रब्य स्वयं ही “ज्ञान” होने के कारण 
विश्व को (सर्व पदार्थों को) सामान्य-विशेषरूप से जानने के 
स्वभाववाला है...किन्तु अपने पुरुषार्थ के अपराध से सर्व प्रकार से 
सम्पूर्ण ऐसे अपने को (अर्थात्‌ सर्व प्रकार से सर्व ज्यों को) जाननेवाले 
ऐसे अभ्पने को नहीं जानता इसलिये अज्ञानभाव से वर्तता है | यहाँ 
“विश्व को सामान्य-विशेषरूप से जानने का स्वभाव” कहने से उसमें 
क्रमबद्धपर्याय की बात भी समा गई। जीव अपने सर्वज्ञस्वभाव 
*को नहीं जानता इसीलिये अज्ञानी है। यदि अपने सर्वज्ञस्वभाव 
को जाने तो उसमें क्रमबद्धपर्याथ का भी निर्णय हो जाये और 
अज्ञान न रहे। 
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आख्व अधिकार में गाथा १६६ में “स्वयं ज्ञानस्वभाववाला होकर, 
केवल जानता हो है/--ऐसा कहा, वहाँ ज्ञेगयों का क्रबद्धपना आ गया। 

तत्पदचात्‌ संवर अधिकार में “उपयोग उपयोग में ही है, क्रोध 
में था कर्म-तोकर्म में उपयोग नहों है/--ऐसा कहा, वहाँ उपयोग के 
स्व-परप्रकादाकस्वभाव में क्रमबद्धपर्याय की बात भी सिद्ध हो जाती है 


फिर निर्जरा अधिकार गाथा २१६ में बेश्य और वेदक दोनों 
भावों की क्षरणिकता बतलाई है; वे दोनों भाव कभी इकट्ट नहीं 
होते--ऐसा होकर उनकी क्रमबद्धता बतलाई है । समय-समय की 
उत्पन्न-ध्वंसीपर्याथ पर ज्ञानी की हटि नहीं है किन्तु ध्रूव ज्ञायक- 
स्वभाव पर उसको दृष्टि है, ध्रूव ज्ञायक पर हृष्टि रखकर वह क्रम- 
बद्धपर्याय का ज्ञाता है । 

परचात्‌ बंध अधिकार में १६८वें कलश (सर्व स्देव नियत....) 
में कहा है कि--इस जगत में जीवों को मरण, जीवित, दुःख, सुख 
“सब सर्देव नियम से अपने कर्म के उदय से होता है; “दूसरा 
पुरुष दूधरे के मरण, जोवन, दुःख, सुख करता है,--ऐसा जो मानना 
है वह तो प्रशञान है । इसलिये आत्मा उस क्रमबद्धयर्याय का ज्ञाता 
है, किन्तु उसका बदलनेबाला नहीं है--यह बात उसमें आ गई। 

मोक्ष अधिकार में भो गाथा २६७-६८-६६ में छह कारकों का 
वर्णन करके, आत्मा को “सर्वविशुद्धचिस्मात्रभाव” कहा । 'सर्वविशुद्ध- 
चिन्मात्रर कहने से सामनेवाले ज्ञेय पदार्थों के परिणाम भी क्रमबद्ध 
हें--ऐसा उसमें आ गया । 


इस सर्वविशुद्धशान अधिकार की चलतो हुई (३०८से३११वीं) 
गाथाओं में भी क्रमबद्धपर्याय की स्पष्ट बात की है । 

दुसरे शास्त्रों मे भी अनेक स्थानों पर यह बात की है। पं. 
बनारसीदासजी ने श्री जिनेन्द्र भगवान के १००८ नामों में “कऋमवर्ती'' 
“ऐसा भी एक नाम दिया है । 
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_(६७) स्पष्ट और मूलभूत बात--“ज्ञानशबि और मूलभूत बात--“ज्ञानशक्तित का विश्वास “ 

यह तो सोधी और स्पष्ट बात है कि आत्मा ज्ञान है, सर्वज्ञता 
का उतमें सामर्थ्य है; सर्वजञता में क्या जानना शेष रह गया ? 
सर्वज्ञता के सामथ्य पर जोर न आये तो क्रमबद्धपर्याथ सम मे नहीं 
आ सकतो । इचर सर्वज्ञता के साम<थ्य को प्रतोति में. लिया वहां 
ज्ञेयों में क्रबद्धपर्यायें हे उसका निर्ग्ग्य भी हो गया | इस प्रकार यह 
आत्मा के मूलभूत ज्ञायकस्वमाव की बात है। इसका निर्णय न करे 
तो सर्वज्ञ की भी सच्ची श्रद्धा नहीं होती। जिसे आत्मा की 
ज्ञानशक्ति का ही विश्वास न आये उसे जैनशासन की एक भी 
बात समझ में नहीं आ सकती । 

सम्यक्त्वी अपने ज्ञायकस्वमाव का आश्रव करके ज्ञातापने के 
ऋरमबद्धपरिणामरूप उत्पन्न होता हुआ जीव ही है, किन्तु कर्म का 
आश्रय करके उत्पन्न नहीं होता इसलिये अजीव नही है । 

तस्पदचात्‌ स्वरूप में विशेष एकाग्रता द्वारा छंट्ठ -सातवें गुणस्थान- 
रूप मुनिदशा प्रगट हुई, उस मुनिदशारूप भो जीव स्वयं ही अपने 
ऋमबद्धपरिणाम से उत्पन्न होता हुआ जीव ही है, किन्तु निर्दोष 
आहारादि के आश्रय से उस पर्यायरूप से उत्पन्न नहीं होता इसलिये 
अजीव नहीं है। 

फिर केवलज्ञानदगा हुई, उसमें भी जीव स्वयं ही क्रमबद्धपरि- 
णमित होकर उस अवस्थारूप से उत्पन्न हुआ है, इसलिये वह जीव 
ही है, किन्तु चोथा काल या शरीर का संहनन आदि अजीव के कारर 
वह अवस्था उत्पन्न नहीं हुई, तथा जोब ने उस अजीब की अवस्था 
नहीं की, इसलिये वह्‌ अजीब नहीं है । 


(६८) अहो ! ज्ञाता की क्रमबद्धघारा! ६८) अहो ! ज्ञाता की क्रमबद्धधारा ! 


देखो, यह ज्ञाता की क्रमबद्धपर्याय ! इसमें तो केबलज्ञान का 
समावेश होता है, मोक्षमार्ग आ जाता है, सम्यरदर्शन आ जाता है+, 
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और इससे विरुद्ध माननेवाला अज्ञानी कंसा होता है उसका ज्ञान 
भी आ जाता है। जीव और अजीव सभी तत्त्वों का निर्णय इसमें 
आ जाता है। 

देखो, यह्‌ सत्य की धारा !--ज्ञायकभआाव का क्रमबद्धप्रवाह ! ! 
ज्ञानी को अपने ज्ञायकस्वभाव में एकता द्वारा सम्यग्दर्शन से प्रारंभ 
करके ठेठ केवलज्ञान तक अकेले ज्ञायकभाव की क्रमबद्धधारा चली 
जाती है। 


शास्त्र में उपदेशकथन श्रनेक प्रकार के आते हैं । उस-उस काल 
सतों को वैसे विकल्प उठने से उस प्रकार कौ उपदेशवाणी निकली; 
वहाँ ज्ञाता तो अपने ज्ञायकभाव की धघारारूप से उत्पन्न होता 
हुआ उस वागी और विकल्प का ज्ञाता ही है, किन्तु उसमें तन्‍्मय 
होकर उसरूप उत्पन्न नहीं होता।॥ 


जगत का कोई पदार्थ बीच में आकर जीव की क्रमबद्धपर्याय 
को बदल दे--ऐसा तोनकाल में नहीं होता; जीव अपनी क्रमबद्ध- 
पर्यायरूप से उत्पन्न होता हुआ जोब ही है; इसी प्रकार अजीव भी 
उसकी क्रमबद्धपर्यायरूप से उत्पन्न होता हुआ अजीब ही है। जो 
जीव ऐसा निर्णय और भेदज्ञान नहों करता वह अज्ञानरूप से भ्रांति 
में अमण कर रहा है। 
(६६) ज्ञान के निर्णय में क्रमबद्ध का निर्णय 

प्रश्न:--तीनकाल की पर्याय क्रमबद्ध है, तथापि कल की बात 
भी ज्ञात क्‍यों नहीं होती ? 

उत्तर:--उसका जाननेवाला ज्ञायक कौन है उसका तो पहले 
निर्णय करो । ज्ञाता का निर्णय करने से तीनकाल को क्रमबद्धपर्याय 
का भी निर्णय हो जायेगा। और देखो, गई कल को छानिवार था 
और कंल सोमवार ही आग्रेगा, उसके बाद मंगलवार ही आयेगा,-- 
इस प्रकार सातों वारों की क्रमबद्धता जाभी जा सकती है या नहीं ? 
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'बहुत समय बाद कभी सोमवार के पश्चात्‌ शनिवार आ जायेगा तो ? 
अथवा रविवार के बाद बुधवार आ जायेगा तो ? ...ऐसी शका कभी 
नहीं होती क्‍योंकि उस प्रकार का क्रमबद्धता का निर्णय हुआ है। 
उसी प्रकार आत्मा के केवलज्ञान स्वभाव की प्रतीति करने से समरत 
द्रव्यों कौ क्रमबद्धपर्याय का निर्णय हो जाता है। यहाँ तो 'क्रमबद्ध- 
पर्याय कहने से ज्ञायक का निर्णय करने का प्रयोजन है। ज्ञाता 
अपने स्वभावसन्मृख होकर परिणमित हुआ वहाँ स्वयं स्वकाल में 
ऋ्रमबद्धपरिणमित होता है, और उसका स्व-परप्रकाशकज्ञान विकसित 
हुआ वह पर को भी क्रमबद्धपरिगामित जानता है, इसलिये उनका 
बह कर्ता नहीं होता। 

(१००) “निमित्त न आये तो ?”--ऐसा कहोवाला निर्मित्त को नहीं 

जानता 


प्रश्न:--यदि वस्तु की ऋरमबद्धपर्याय अपने आप निमित्त के बिना 
हो जाती हो तो, यह परीछी यहां पड़ी है उसे हाथ के निमित्त बिना 
ऊपर उठा दीजिये ! 

उत्तर--अरे भाई ! पीछी की अवस्था पीछी में और हाथ की 
अवस्था हाथ में,--उसमें त्‌ क्या कर सकता है ? पीछी उसके क्षेत्रा- 
न्तर की क्रमबद्धपर्याय से ही ऊपर उठती है, और उस समय 
हाथ आदि निमित्त भी अपनी क्रमबद्धपर्यायरूप से होते ही हैं, न 
हों ऐसा नहीं होता । इस प्रकार निमित्त का अस्तित्व होने पर भी 
उसे जो नहीं मानता, झ्ौर “निमित्त न आये तो...... ऐसा तर्क 
करता है वह ऋ्रमबद्धपर्याय को या उपादान-निरमित्त को समभा 
ही नहीं है । “है” फिर न हो तो ..” यह प्रश्न ही कहाँ से 
आया ? 


(१०१) “निमित्त बिना कार्य नहीं होता“--इसका झाशय कया ? 


उपादान-निमित की स्पष्टता का प्रवार होने से अब कुछ लोग 
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ऐसी भाषा का उपयोग करते हें कि--“निमित्त भले ही कुछ नहीं 
करता, किन्तु उसके बिना तो कार्य नहीं होता न !” किन्तु गहराई 
से तो उनके भी निर्ित्ताधीन दृष्टि ही पड़ी है। निमित्त होता है 
उसे प्रसिद्ध करने के लिये जास्त्र में भी ऐसा कहा जाता है कि 
“निमित्त के बिना नहीं होता; ” किल्तु “कार्य होता हो, और निमित्त 
न आये तो नहीं हो सकता”--ऐसा उसका अर्थ नहीं है। देवसेना- 
चार्य नयचक्र पृष्ठ ५२--५३ में कहते हें कि-- “यद्यपि मोक्षरूपी 
कार्य में भूतार्थ से जाना हुआ आत्मा आदि उपादान कारण हें 
तथापि वह सहकारीकारण बिना सिद्ध नहीं होता; इसलिये सह- 
कारीकारण की प्रसिद्धि के लिये निश्चय और व्यहार का अविनाभाव 
सम्बन्ध बतलाते हें । इसमें तो, ऋरमबद्धपर्याय में उपादान की योग्यता 
के समय उसप्रकार का निमित्त होता हो है-ऐसा ज्ञान कराया है; 
कोई अज्ञानी, निमित्त को सर्ववा न मानता हो तो, “निमित्त बिना 
नही होता/--ऐसा कहकर निमित्त की प्रसिद्धि कराई है अर्थात्‌ उसका 
ज्ञान कराया है। किन्तु उससे निमित्त श्राया इसलिये कार्य हुआ और 
निमित्त न होता तो वह पर्याय नहीं होती“--ऐसा उसका सिद्धान्त 
नही है। “निमित्त बिना नहीं होता--इसका आशय इतना ही है 
कि जहाँ-जहाँ कार्य होता है वहाँ वह होता है, न हो ऐसा नहीं 
हो सकता । निभित्त का ज्ञान कराने के लिये निमित्त की मुख्यता 
से कथन होता है परन्तु निमित्त की मुख्यता से कहीं पर कार्य नहीं 
होता, शास्त्रों में तो निभित्त के और व्यबहार के अनेक लेख भरे 
हें; किन्तु स्व-पर-प्रकाशक जागृत हुए बिना उनका ग्राशय स्पष्ट कौन 
करेगा ? 
(१०२) शास्त्रों के उपदेश के साथ कमबद्धपर्याय की सन्धि 
कुन्दकुन्दाचायदेव को आज्ञा से वधुबिन्दु अर्थात्‌ जयसेनाचार्य 
देव ने दो दिन में ही एक प्रतिष्ठापाठ की रचना की है, उसमें 
जिनेन्द्र प्रतिष्ठा सम्बंधी क्रियाओं का प्रारम्भ से छेकर अन्त तक का 
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वर्णन किया है। प्रतिमाजी के लिये ऐसा पाषाण लाता चाहिये, 
ऐसी विधि से लाना चाहिये; ऐसे कारोगरों के पास ऐसो प्रतिमा 
बनवाना चाहिये तथा अमुक विधि के लिये भिट्टी लेने जाये 
वहाँ जमोत लोदकर मिट्टी ले के और फिर बढ़ी हुई मिट्टी से 
वह गड्डढा पूरने पर यदि मिट्टी बढे तो उसे शुभ शकुन समभना 
चाहिये ।--इत्यादि अनेक विधियों ,का वर्णन आता है, किन्तु आत्मा 
का ज्ञायकपना रखकर वह सब बात है। ज्ञायकपने से च्यूत होकर 
या क्रमबद्धपने को तोड़कर वह बात नहीं है। प्रतिष्ठा करानेवाले 
को उस प्रकार का विकल्प होता है और मिट्टी झ्ादि की बैसी क्रम- 
बद़पर्याय होती है--उसकी वहाँ पहिचान कराई है, किन्तु ऐसा नहीं 
बतलाया है कि अजीव की पर्याय जीव कर देता है। प्रतिष्ठा में 
“सिद्धचक्रमण्डलविधान'” और “यागमण्डलविधान” आदि के बड़े 
बड़े रंगबिरंगे मण्डल रचे जाते हे, और शास्त्र में भो उनका उपदेश 
आता है, तथापि वह सब क्रमबद्ध ही है; शास्त्र में उसका उपदेश 
दिया इसलियें उसकी क्रमबद्धता मिट गई या जीव उसका कर्ता 
हो गया--ऐसा नही है। ज्ञाता तो अपने को जानता हुआ उसे भी 
जानता है, और क्रमबद्धपर्याय से स्वयं अपने ज्ञायकभावरूप उत्पन्न 


होता है। 


इसी प्रकार भुनि को समिति के उपदेश में भी “देखकर चलना, 
विचारकर बोलना, वस्तु को यल्लपूर्वक उठाना-रखना”--इत्यादि 
कथन जाता है, किन्तु उसका आद्यय यह बतलाने का नही है कि 
शरीर की क्रिया को जीव कर सकता है। मुतिदशा में उस-उस 
प्रकार का प्मादभाव होता हो नहीं, हिंसादि का अशुभभाव होता ही 
नहीं-ऐसा ही मुनिदता की क्रमबद्धपर्याय का. स्वरुप है--वहू बतलाया 
है ।" निमिस से कथन करके समझायें, तो उससे कहीं ऋ्रमबद्धपर्याय 
का सिद्धांत नहीं टूट जात । 
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(१०३) स्वयंप्रकाशीज्ञायक स्वयंप्रकाशीज्ञायक 

धरीरादि का प्रत्येक परमाणु स्वतंत्ररुप से अपनी क्रमबद्धपर्याय- 
रूप परिशरभित हो रहा है, उसे कोई दूसरा अन्यथा बदल दे-ऐसा 
तीनकाल में नहों हो सकता | अहो ! भगवान आत्मा तो स्वयं 
प्रकाशी है, अपने क्षायिकभाव हारा वह स्व-पर का प्रकाशक ही है; 
किन्तु अज्ञानों को उस ज्ञायकस्वभाव की बात नहीं जमती। में 
ज्ञायक, क्रमबद्धपर्यायों को यथावत्‌ जाननेवाला हूँ;--सदा जाननेवाला 
ही हूँ किन्तु किसोको बदलनेवाला नहीं हूँ--ऐसी स्वसन्मृख प्रतीति 
न करके अज्ञानीजीव कर्ता होकर पर को बदलना मानता है, वह 
मिथ्या-मान्यता ही संसार परिभ्रमण का मूल है। 

सर्व जीव स्वयंप्रकाशोज्ञायक है; उसमें-- 

(१) केवली भगवान “पूर्ण ज्ञायक” हे; (उनके ज्ञायकपना पूर्ण- 

व्यक्त हो गया है। ) 

(२) सम्यकत्वी--साधक “अपूर्ण ज्ञायक” हैं; (उनके पुर्ण ज्ञायक- 
पना प्रतीति में आ गया है, किन्तु अभी पूर्ण व्यक्त 
नहीं हुआ ।) 

(३) अज्ञानी “विपरीत ज्ञायक” हे; ( उन्हें अपने ज्ञायकपने की 
खबर नहीं है।) 

शायकस्वभाव की अप्रतीति वह संसार, 

जञायक स्वभाव की प्रतीति द्वारा साधक दशा वह मोक्षमार्ग, और-- 

ज्ञायकस्वभाव पूर्ण विकसित हो जाये वह केवलज्ञान॑ और मोक्ष । 

(१०४) प्रत्येक द्रव्य “निजभवन” में ही विराजमान है 


जगत में श्रत्येक द्रव्य अपनी क्रमबद्धपर्याय के साथ तद्गूप है, 
किन्तु पर के साथ तद्गूप नहीं है। अपने-अपने भाव का जो “मवन/ 
है, उसीमें प्रत्येक द्रव्य विराजमान है। जीव के  गुण-पर्योयें वह 
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जीव का भाव है और जीव भाववान है; अजीव के गुण-पर्यायें 
वह उसका भाव है और अजीव भाववान है। अपने-अपने भाव का 
जो भवन अर्थात्‌ परिणमन--उसीमें सब द्रव्य विराजमान हें । जीव 
के भवन में अजोव नहीं जाता-प्रवेश नही करता, और अजीव के 
भवन में जीव प्रविष्ट नहीं होता । इसी प्रकार एक जीव के भवन 
में दूसरा जीव प्रवेश नहीं करता और एक अजीव के भवन में दूसरा 
अझजीव नहीं जाता । जीव या अजीव प्रत्येक द्रव्य तीनोंकाल अपने- 
अपने निज भवन में (निज परिणमन में) विराजमान है; अपने निज 
भवन में से बाहर निकलकर दूसरे के भवन में कोई द्रव्य नही जाता । 


सुदृष्टतरंगिणी में छह मुनियों का उदाहरण देकर कहा है 
कि:-- जिस प्रकार एक गुफा में बहुत समय से छह मुनिराज रहते 
हैं; किन्तु कोई किसी से मोहित नहीं है, उदासीनता सहित एक 
गुफा में रहते हे; छहों मुनिवर अपनी-अपनी स्वरूपसाधना में 
ऐसे .लीन हैँ कि दूसरे मुनि कब क्‍या करते हे उसपर लक्ष ही नहीं 
जाता; एक दूसरे से निरपेक्ष रहकर सब अपने-अपने में एकाग्र 
होकर विराजमान हैं,। उसी प्रकार इस चौदह ब्रह्माण्डरूपो गुफामें 
जीवादि छहों द्रव्य एक-दूसरे से निरपेक्ष रूप से अपने-अपने 
स्वरूप में विराजमान हैं, कोई द्रव्य अन्य द्रव्य की अपेक्षा नहीं रखता; 
सर्व द्रव्य अपने-अपने गुणा-पर्यायों में ही विद्यमान हैं; जगत की 
गुफा में छहों द्रव्य स्वतंत्रूप से अभ्रपने-अपने स्वरूप में परिणमित 
हो रहे हैं। उसमें भगवान ऑस्मा ज्ञायकस्वभाववाला है, आत्मा के 
अतिरिक्त पांचों द्रब्यों में ज्ञायकपना नहीं है। 


(१०५) यह बात न समभनेवालों की कुछ भमणायें १०५) यह बात न समभनेवालों की कुछ अमणायें 
आत्मा शायक है, और शायकस्वभावरूप से परिणसित होता 


हुआ वह क्रमबद्धपर्यायों का ज्ञाता ही है। इसमें शायकस्वभाव को 
दृष्टि का अनंतबल आता है;-उसे श समभनेबारे अज्नी मूढ़ 
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जीवों को इसमें एकान्त नियतपना ही भासित होता है, किन्तु उसके 
साथ स्वभाव और पुरुषार्थ, श्रद्धा और ज्ञानादि आ जाते हैं वे उसे 
भासित नहीं होते । 

कुछ लोग यह बात सुनने के बाद क्रमबद्धपर्याय की बातें करना 
सीखे हे, किन्तु उसका ध्येय कहाँ जाता है और उसे समभनेवाले 
को दशा कसी होती है वह नहों जानते, इसलिये वे भी शभ्रमणा में 
ही रहते हैं । 

“हम निमित्त बनकर पर की व्यवस्था में फेरफार कर दें” 
कुछ अज्ञानों मानते हैं, वे भी मूढ़ हें। 

प्रश्न:--अगर ऐसा है, तो पच्चीस आदमियों को भोजन का 
निमन्त्रण देकर फिर चुपचाप बंठे रहें, तो कया अपने आप रसोई 
बन जायेगी ! ! 

उत्तर:--भाई, यह तो अन्तर्‌दृष्टि की गहरी बात है, इस प्रकार 
अद्धर से यह नहीं जम सकती | जिसे निमंत्रण देने का ब्रिकल्प 
आया, वह कहीं वीतराग नहीं है, इसलिये उसे विकल्प आये बिना 
नहीं रहेगा; किन्तु जीव को विकल्प आये, तो भी वहाँ वस्तु में 
क्रमबद्धरूप से जो अवस्था होना है त्रही होती हैं। यह जीव विकल्प 
करे, तथापि सामनेवाली वस्तु में वेसो अवस्था नहों भी होती, इस- 
लिये विकल्प के कारण बाह्यकार्य होते हे-ऐसा नहीं है। और 
विकल्प होता है उसपर भी ज्ञानी की दृष्टि का बल नही है। 
(१०६) “ज्ञानी क्‍या करते हे”“--वह अंतरहृष्टि के बिना नहीं जाना 

जा सकता 

प्रशन:-- शरीर में रोग का होना या मिटना वह सब अजीव की 
ऋमबद्धपर्याय है-ऐसा ज्ञानी जानते हैं, तो भी वे दवा तो करते हूं, 
खाने-पीने में भी परहेज रखते है--सब करते हें ! 

उत्तर:-- तुभे ज्ञायकभाव की खबर नहीं है, इसलिये अपनी 
बाह्मदष्टि से तुझे ज्ञानी सब करते दिखाई देते हें, किन्तु ज्ञानी तो 


ऐसा 
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अपने ज्ञायकस्वभाव की हृष्टि से ज्ञायकभाव में ही तन्मयरूप से 
परिणमित हो रहे हैं, राग में तनन्‍्मय होकर भी वे परिणमित नहीं 
होते, और पर की कर्ताबुद्धि तो उनके स्वप्न में भी नहीं रही है। 
अन्तर्‌हृष्टि के बिता तुझे ज्ञानी के परिश्ममन की खबर नहीं पड़ 
सकती । ज्ञानी को अभी पूर्ण वीतरागता नही हुई है इसलिये अस्थि- 
रता में अमुक रागादि होते हें, “उन्हें वे जानते है, किन्तु अकेले राग 
को जानने की भी प्रधानता नहीं है। ज्ञायक को जानने की मुख्यता- 
पूर्वक राग को भी जानते हें; भ्रौर अनंतानुबंधी रागादि उनके होते 
ही नहीं, तथा श्ञायकहष्टि में स्वसन्मुख पुरुपार्थ भो चालू ही है। 
जो स्वच्छुन्द का पोषण करें--ऐसे जीवों के लिये यह बात नहीं है । 


(१०७) दो पंक्तियों में अदूभूत रचना ! १०७) दो पंक्तियों में अद्भूत रचना 

अहो ! दो पंक्तियों की टीका में तो आचार्यदेव ने जगत के जीव 
और अजोव समस्त द्र॒व्यों की स्वतंत्रता का नियम रखकर अद्भुत 
रचना की है। जीव अपने क्रमबद्धपरिणामों से उत्पन्न होता हुग्ना 
जीव ही है, अजीव नहीं है; इसी प्रकार श्रजीव भी अपने क्रमबद्ध- 
परिणामों से उत्पन्न होता अजीव ही है, जीव नहीं है। जीव 
अजीव की पर्याय को करता है या अजीव जीव की पर्याय के करता 
है; --ऐसा जो भाने उसे जीव अजीब के भिन्नत्व की प्रतीति नहीं 
रहती श्रर्थात्‌ भिध्याश्रद्धा हो जाती है। 

(१०८) प्रभाव है वहाँ प्रभाव” कंसे पाड़े ? ०८) 'अ्रभाव' है वहाँ 'प्रभाव' कंसे पाड़े ? 


प्रश्न:--एक-दूसरे का कुछ कर नहीं सकते, किन्तु परस्पर निमित्त 
होकर प्रभाव तो पाड़ते हें न ? 

उत्तर:--किस प्रकार प्रभाव पाड़ते हैं ? क्‍या प्रभाव पाडकर पर 
की भ्रवस्था को कोई बदल सकता है? कार्य हुआ उसमें निमित्त 
का तो अभाव है, तब फिर उसने ग्रभाव कैसे पाड़ा ? जीव अपने 
स्वद्रव्य-क्षेत्र-काल-भाव की अपेक्षा से सत्‌॒ है, किन्तु परवस्तु के 
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द्रव्य-क्षेत्र-काल-भाव की अपेक्षा से वह असत्‌ है, इसलिये परद्रब्य 
की श्रपेक्षा से वह अद्रव्य है, परक्षेत्र की अपेक्षा से वह अक्षेत्र है, 
परकाल की अपेक्षा से वह अकाल है, और परवस्तु के भाव को 
अ्रपेक्षा से वह अभावरूप है; तथा इस जीव के द्रव्य-क्षेत्र-काल- 
भाव की पअ्रपेक्षा से अन्य सर्व वस्तुयें अद्रव्य-अक्षेत्र-अकाल और 
अभावरूप हैँ । तब फिर कोई किसी में प्रभाव पाड़े यह बात नहीं 
रहती । द्रव्य, क्षेत्र और भाव को तो स्वतंत्र कहे, किन्तु काल 
अर्थात्‌ स्वपर्याय पर के कारण (निमित्त के कारण) होती है--ऐसा 
माने वह भी स्वतंत्र वस्तुरूप को नहीं समझा है। प्रत्येक वस्तु 
प्रतिसमय अपनी क्रमबद्धपर्यायरूप से उत्पन्न होती है अर्थात्त उसका 
स्वकाल भी अपने से-स्वतंत्र है। 


कह 


एक पडितजी ऐसा कहते हे कि--“अमुक-अमुक द्रव्य, क्षेत्र, 
काल और भाव में ऐसी शक्ति है कि निर्मित्त होकर दूसरे पर प्रभाव 
डालते हे”--किन्तु यदि निरमित्त प्रभाव डालकर पर की पर्याय को 
बदल देता हो तो दो वस्तुओं की भिन्नता ही कहाँ रही ? प्रभाव 
डालना कहना तो मात्र उपचार है। यदि पर के द्रव्य-क्षेत्र-काल- 
भाव से अपनी पर्याय होना माने तो, अपने द्रव्य-क्षेत्र-काल-भाव से 
स्वयं नहीं है--ऐसा हों जाता है इसलिये अपनी नास्ति हो जाती है । 
इसी प्रकार स्वयं निमित्त होकर पर की अवस्था को करे तो सामने- 
वाली वस्तु की नास्ति हो जाती है। और, कोई द्रव्य पर का कार्य 
करे तो वह द्रव्य पररूप है--ऐसा हो गया, इसलिये अपने रूप 
नही रहा। जीव के स्वकाल में जीव है और अजीव के स्वकाल में 
अजीव है; कोई किसी का कर्ता नही है। 


पुनश्च, निमित्त की बलवानता बतलाने के लिये सूकरी के दूध 
का हृष्टान्त देते हें कि--सूकरी के पेट में दूध तो बहुत भरा है, 
किन्तु दूसरा कोई उसे नहीं निकाल सकता; उसके छोटे-छोटे बच्चों 
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के आकर्षक मूँह का निर्मित्त पाकर वह दूध झट उनके गले में 
उतर जाता है |--इसलिये देखो, निमित्त का कितना सामर्थ्य है! 
-ऐसा कहते हूँ किन्तु भाई ! दूध का प्रत्येक रजकण अपने स्वतत्र 
ऋमबद्धभाव से ही परिणमित हो रहा है । इसी प्रकार “हल्दी और 
चूनें के मिलने से लाल रंग हुआ तो वहाँ एक-दूसरे पर प्रभाव 
डालकर नई अवस्था हुई या नहीं * “--ऐसा भी कोई कहते हें, किन्तु 
वह बात सच्ची नहीं है। हल्दी और चूने के रजकरप एकमेक हुए 
ही नहीं हे, उन दोनों का प्रत्येक रजकण स्वतवरूप से अपने-अपने 
क्रमबद्धपरिणाम से ही उस अवस्थारूप उत्पन्न हुआ हैं, किसी 
दूसरे के कारण वह अवस्था नहीं हुई। जिस प्रकार हार में झनेंक 
मोती गुँथे हें, उसी प्रकार द्रव्य में अनादि-प्रनंत पर्यायों की माला 
है, उसमें प्रत्येक पर्यायरूपी मोती क्रमानसार लगा है। 


(१०६) प्रत्येक द्रव्य अपनो क्रमबद्धपर्याय के साथ तद्प _ १०६) प्रत्येक द्रव्य अपनी क्रमबद्धपर्याय के साथ तद्गप है 


पहले तो आचायंदेव ने मूल नियम बतलाया कि जीव और अजीव 
दोनों द्रव्य अपनी-अपनी क्रपबद्धवर्यायरूप से उत्पन्न होते हैं। अब 
दृष्टान्त और उसका हेतु देते हैँ । यहाँ दृष्टान्त भी “युवर्ण” का 
दिया है;--जिस प्रकार सुबर्ग को कभी जंग नही लगती, उसी प्रकार 
यह मूलसूत नियम कभी नहों फिरता । जिस प्रकार कंकनादि 
पर्यायोरूप से उत्पन्न होनेवाले सुत्र्ण का अपने कंकनादिपरिणामों 
के साथ तादात्म्य है, उसी प्रकार सर्व द्रव्यों का अपने परिणामों के 
साश्र तादात्म्य है। सुवर्ण में चूड़ी आदि जो अवस्था हुई, उस 
अवस्थारूप से वह स्वयं ही उत्पन्न हुआ है, स्व्र्णकार नहीं, यदि 
स्वर्णकार वह अवस्था करता हो वो उसमें वह तद्प होना चाहिये; 
किन्तु स्वर्शकार और हथोड़ी तो एक ओर पृथक रहने पर भी वह 
कंकतपर्याय तो रहतो है, इसलिये स्वर्णकार या हथौड़ी उसमें 
तद्ूप नहीं हँ--सुवर्ण ही अपनी कंकनादिपर्यायथ में तदप है । इस 
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है--पर के साथ नहीं । 

देखो, यह मेज़ पर्याय है, इसमें उस लकड़ी के परमाणु ही तद्गूप 
होकर उत्पन्न हुए हें; बढ़ई या आरी के कारण यह अवस्था हुई 
है--ऐसा नहीं है। यदि बढ़ई के द्वारा यह मेज़रूप अवस्था हुई हो 
नो बढ़ई इसमें तन्‍्मय होना चाहिये; किन्तु इस समय बढ़ई या 
आरी निमित्तरूप से न होने पर भी उन परमाणुओं में मेजपर्याय 
वर्त रही है; इसलिये निश्चित होता है कि यह बढ़ई का या 
आरी का काम नहीं है। इसी प्रकार प्रत्येक वस्तु का--उत्पन्न होती 
हुई अपनी क्रमबद्धपर्यायों के साथ ही तादात्म्यपना है. किन्तु साथ में 
संयोगरूप से रहनेवाली अन्य वस्तुओं के साथ उसका नादात्म्यपना 
नहीं है ।-ऐसा होने से जीव को अजीव के साथ कार्य-कारणपना 
नही है, इसलिये जोब अकर्ता है-यह बात आचार्यदेव यृक्तिपूर्वक 
सिद्ध करंगे। 


४ पाँचवाँ प्रबरचन * 


[ झ्राश्विन शुक्स्ता १, थवीर सं. २४८० ] 







सिम इस क्रमदद्धपर्याय में वास्तव में तो ज्ञानस्वभावी आप्मा की बात 
है; कयोंदि क्रमबद्पर्याय का ज्ञाता कौन? “झ्ायक” को ज्ञाने ब्रिता क्रम- 
बद्धपर्याथ को जानेगा कौन ? क्षायकस्वभाव की भझोर उम्मुख होकर जो 
ज्ञायकभावरूप से परिशमित हुआ वह कझ्ञायक हुआ अर्थात्‌ अकर्ता हुआ, 
झौर पही क्रमबद्धपर्याय का क्षाता डुच्। । 


च््च्ल्््््श््श्श्य््््य्ल्स्ख््ख्ु््च््य्च्ल्लच्ल्ल्श्श्श््य्््ल्श्ल्स्य्य्स्ल्य्ण "7 <: 
द 


(११०) क्रमबद्धपर्यायरूप से उत्प ) ऋमबद्धपर्यायरूप से उत्पन्त होनेवाला ज्ञायक पर का अकर्ता है 


यह सर्वविशुद्धनात-अधिकार है; सर्वविशुद्धज्ञान अर्थात्‌ शुद्धज्ञायक- 
भाव, वह पर का अकर्ता है-यह बात यहाँ सिद्ध करना है। 











डक 
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अपने ज्ञायकभाव की क्रमबद्धपर्यायरूप से उत्पन्न होता हुआ जीव 
पर का कर्ता नहीं है और पर उसका कार्य नही है। पर्याय नई 
होती है उस अपेक्षा से वह “उत्पन्न होता है/--ऐसा कहा है। पहले 


'वह पर्याय नहीं थी और नई प्रगट हुई--इसप्रकार पहले की श्रपेक्षा 


से वह नई उत्पन्न हुई कहलाती है; किन्तु उस पर्याय को निरपेक्ष- 
रूप से देखें तो प्रत्येक समय की पर्याय उस-उस समय का सत्‌ है, 
उसकी उत्पत्ति और विनाद-वह तो पहले के और बाद के समय की 
अपेक्षा से है। 

“द्रव्य के बिना पर्याय नहीं होती, अर्थात्‌ द्रव्य और पर्याय--इन 
दो वस्तुओं के बिना कर्ताकर्मपना सिद्ध नहीों होता/--यह दलील तो 
तब आती है जब कर्ताकर्मपना सिद्ध करना हो; किन्तु “पर्याय भी 
निरपेक्ष सत्‌ है/--ऐसा सिद्ध करना हो वहाँ यह बात नहीं आती। 
प्रत्येक समय की पर्याय भी स्वयं अपने से सत्‌ होने से “द्रव्य से 
नहीं आलिंगित ऐसी शुद्धपर्याय है,” पर्याय द्रव्य से आलिगित नहीं 
है प्रर्थात्‌ निरपेक्ष है। (देखो, प्रवचनसार गाथा १७२, टीका) यहाँ 
यह बात सिद्ध करना है कि अपनी निरपेक्ष क्रमबद्धपर्यायरूप से 
उत्पन्न होता हुआ जीव उसमें तद्गप है । द्रव्य अपनी पर्याय के साथ 
तद्रूप--एकमेक है, किन्तु पर को पर्याय के साथ तद्गूप नहीं है, इसलियें 
उसका पर के साथ कर्ताकर्मपना नहीं है;--इसप्रकार ज्ञायक आटमा 
अकर्ता है। यह कतकिर्म-अधिकार नहीं है किन्तु स्वविशुद्धशान-अ्रधि- 
कार है, इसलिये यहाँ ज्ञायकभाव पर का अकर्ता है--ऐसा अकर्तापना 
सिद्ध करना है। 

जीव अपने क्रमबद्ध परिणामों से उत्पन्न होता हुआ जीव ही है 
--अजीव नही है। “उत्पन्न होता है--कौन उत्पन्न होता है? जीव 
स्वयं । जीव स्वयं जिस परिणामरूप से उत्पन्न होता है उसके साथ 
उसे झ्ननन्यपंना--एकपना है; भजीव के साथ उसे अनन्यपना नहीं है 
इसलिये उसे अजीव के साथ कार्यकारकपना नहीं है। प्रत्येक द्रव्य 
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को-स्वयं जिस परिणामरूप से उत्पन्न होता है-उसीके साथ 
अनन्यपना है, दूसरे के परिणामों के साथ उसे अनन्यपना नहीं है । 
इसलिये वह अकर्ता है | आत्मा भी अपने ज्ञायकभावरूप से उत्पन्न 
होता हुआ उसके साथ तन्‍्मय है, वह अपने ज्ञानपरिणाम के साथ 
एकमेक है, किन्तु पर के साथ एकमेक नहीं है, इसलिये वह पर 
का अकर्ता है। ज्ञायकरूप उत्पन्न होते हुए जीव को कर्म के साथ 
एकपना नही है, इसलिये वह कर्म का कर्ता नहीं है; ज्ञायकदृष्टि 
में वह नये कर्मबंधल को निरम्ित्त भी नहीं होता इसलिये वह अकर्ता 
ही है। 
(१११) कर्म के कर्तापने का व्यवहार किसे लागू होत ले होता है ? 

प्रश्न:--यह लो निष्चय की बात है, किन्तु व्यवहार से तो आत्मा 
कर्म का कर्ता है न ? 

उत्तर:--ज्ञायकस्वरूप आत्मा पर जिसकी दृष्टि नही है और कर्म 
पर हृष्टि है, ऐसा मिथ्याहष्टि जीव ही कर्म का व्यवहार से कर्ता 
है--यह बात आचार्यदेव अगली गाथाओं में कहेंगे । इसलिये जिसे 
अभी कर्म के साथ का संबंध तोडकर ज्ञायकभावरूप परिणमित नही 
होना है किन्तु कर्म के साथ कर्ताकर्मपने का व्यवहार रखना है, 
वह तो मिथ्याहप्टि ही है। मिथ्यात्वादि जड़कर्म के कर्तापना का 
व्यवह्वार अज्ञानी को ही लागू होता है। 


प्रशन:--तो फिर ज्ञानी को कौन-सा व्यवहार ? 


उत्तर:-ज्ञानी के ज्ञान में तो अपने ज्ञायकस्वभाव को जानने की 
मुख्यता है, और मुख्य वह निदचय है; इसलिये अपने ज्ञायकस्वभाव 
को जानना वह निरचय है, और साधकदशा में बीच में जो राग 
रहा है उसे जानना वह व्यवहार है। ज्ञानी को ऐसे निश्चय-व्यवहार 
एकसाथ वर्तते हें। किन्तु, मिथ्यात्वादि कर्मप्रकृति के बंधन में निमित्त 
हो था व्यवहार से कर्ता हो--ऐसा व्यवहार शानों के होता ही नहीं । 


भ् 
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उसे ज्ञायकदृष्टि के परिणमन में कर्म के साथ का निमित्त-नैमित्तिक- 
सम्बंध टूट गया है। अगली गाथाओं में आचार्यदेव यह बात विस्तार- 
पूर्वक समभायेंगे । 


(११२) वस्तु का कार्य काल कार्य काल 


कार्यकाल कहो या क्रमबद्धपर्याय कहो; जीव का जो कार्यकाल 
है उसमे उत्पन्त होता हुआ जीव उससे अनन्य है, और अजीब के 
कार्यकाल से वह भिन्न है। जीव की जो पर्याय हो उसमें अनन्यरूप 
से जीवद्रव्य उत्पन्न होता है। उस समय जगत के अ्रन्य जीव-अजीव 
द्रव्य भी सब अपने-अपने कार्यकाल में--क्रमबद्धपर्याय से--उत्पन्न होते 
हैं, किन्तु उन किसी के साथ इस जीव की एकता नहीं है। 

उसी प्रकार, अजीव का जो कार्यकाल है उसमें उत्पन्न होता 
हुआ अजीव उससे अनन्य है, और जीव के कार्यकाल से वह भिन्‍न 
है। अजीव के एक-एक परमाणु की जो पर्याय होती है उसमें अन- 
न्‍्यरूप से वह परमाणु उत्पन्न होता है, उसे दूसरे के साथ एकता 
नहीं है। शरीर का हलन-चलन हो, भाषा बोली जाये,--इत्यादि 
पर्यायोरूप से अजीव उत्पन्न होता है, वह अजीव की क्रमबद्धपर्याय 
है, जीव के कारण वह पर्याय नहीं होती । 
(११३) निषेध किप्तका ? निभ्ित का, या निमित्ताधीनहष्टि का 


प्रश्न:--आप क्रमबद्धपर्याय होना कहते हे, उसमें निमित्त का तो 
निषंध हो जाता है। 

उत्तर:--क्रमबद्धपर्याय मानने से निम्मित्त का सर्वथा नि्षेष नहीं 
हो जाता, किन्तु निित्ताधीनहष्टि का निषेध हो जाता है। पर्याय 
में अमुझ विभित-नैमित्तिकस म्बन्ध भले हो, किन्तु यहाँ ज्ञायकहृष्टि 
में उसकी बात नहों है । ऋपबद्धपर्याय मानते से निमिल्ा होने का 
सर्वथा निषेध भी नहीं होता, तथा निम्ित्त के कारण कुछ होता है-यह 
बात भी नहीं रहतो । निमित्त पदार्थ उसके क्रमबद्ध स्वकाल से अपने 
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मे उत्पन्त होता है और नैमित्तिक पदार्थ भी उसके स्वकाल से अपने 
में उत्पन्न होता है; इस प्रकार दोनों का भिन्न-भिन्न अपने में परि- 
णमपन हो ही रहा है। “उपादान में पर्यावथ होने की योग्यता तो 
है, किन्तु यदि निमिल्त आये तो होती है, और न आये तो नहीं 
होती '--पह मान्यता भिथ्याहृष्टि की है। पर्याय होने की योग्यता हो 
और पर्याय न हो--ऐसा हो हो नहीं सकता । उसी प्रकार, यहाँ 
ऋमबद्धपर्याय होने का काल हो और उस समय उसके योग्य निमित्त 
न हो--ऐसा भी हो ही नहीं सकता। यद्यपि निमित्त तो परद्रण्य 
है, वह कही उपादान के आधीन नहीं है; किन्तु वह परद्रव्य उसके 
अपने लिये तो उपादान है, और उसका भी क्रमबद्धपरिणमन हो ही 
रहा है । यहाँ, आत्मा को अपने ज्ञायकस्वभावसन्मुख के क्रमबद्धपरि- 
णमन से छट्टु --सातवें गुणस्थान की भावलिंगी मुनिदशा प्रगट हो, 
वहाँ निमित्त में द्रव्यलिगरूप से शरीर की दिगम्बर दशा ही होती 
है--ऐसा उसका क्रम है। कोई मुनिराज ध्यान में बंठे हों और 
कोई भ्रज्ञानी आकर उनके शरीर पर वस्त्र डाल जायें तो वह कहीं 
परिग्रह नही है, वह तो उपसर्ग है। सम्यग्दर्शन हुआ वहाँ कुदेवादि 
को माने ऐसा क्रमबद्धपर्याय में नहीं होता, और म्‌निदशा हो वहाँ 
बस्त्र-पात्र रखे ऐसा ऋ्रमबद्धपर्याय में नहीं होता,--इस प्रकार सर्द 
भूमिकाशों को समझ लेना चाहिये । 
(११४) योग्यता और निमित्त (सर्व निमित्त धर्मास्तिकायवत्‌ हे) 
“दष्टोपदेश' में (३५वीं गाथा में) कहा है कि कोई भी कार्य 
होने में वास्तविक रूप से उसको अपनी योग्यता हो साक्षात्‌ साधक 
है, अर्थात्‌ प्रत्येक वस्तु की अपनो योग्यता से ही कार्य होता है, 
वहाँ दूसरी बस्तु तो धर्मास्तिकायवत्‌ निमित्तमात्र है।जिस प्रकार अपनी 
योग्यता से स्वयं गति करनेवाले पदार्थों को धर्मास्तिकाय तो सर्वत्र 
बिछा हुआ निर्मित्त है, वह कहीं किसीकों गति नहीं कराता; उसी 
प्रकार प्रत्येक बस्तु में अपनी क्रमबद्धपर्याय की योग्यता से ही कार्य 
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होता है, उसमें जगत की दूसरी बस्तुयें तो मात्र धर्मास्तिकायवत्‌ हैँ। 
देखो, यह इष्ट-उपदेश । ऐसी स्वाघीनता का उपदेश ही इष्ट है, 
हितकारी है, यथार्थ है। इससे विपरीत मान्यता का उपदेश हो तो वह 
इष्ट-उपदेश नहीं है किन्तु अनिष्ट है। जैनदर्शन का उपदेश कहो 
““म्रात्मा के हित का उपदेश कहो....इष्ट उपदेश कहो....यथार्थ 
उपदेश कहो. . .सत्य का उपदेक्ष कहो....अनेकान्त का उपदेश कहो या 
सर्वज्षभयग वान का उपदेश कहो....बह यह है कि--जीव और अजीब 
प्रत्येक वस्तु में अपनी-अपनी क्रमबद्धयोग्यता से ही कार्य होता है, 
पर से उसमें कुछ भी नहीं होता। वस्तु अपनी क्रमबद्धपर्यायरूप 
अपनी योग्यता से ही स्वयं परिणमित हो जाता है, दूसरी वस्तु तो 
घर्मास्तकायवत्‌ निमित्तमात्र है। यहाँ धर्मास्तिकाय का उदाहरग 
देकर पृज्यपादस्वामी ने निमित्त का स्वरूप बिलकुल स्पष्ट कर 
दिया है। 


धर्मास्तिकाय तो समस्त लोक में सर्देव ज्यों का त्यों स्थित है; 
जो जीव या पुदूगल स्वयं अपनी योग्यता से ही गति करते हैं, उन्हें 
वह निमित्तमात्र है । गतिरूप से 'स्वयं परिणमित को' ही निमित्त 
है; स्वयं परिणमित न होनेवाले को वह परिणमित नहीं, कराता; 
और न निमित्त भी होता है। 


ध्योग्यता के समय निमित्त न हो तो ?” ऐसी शंका करनेवाला 
वास्तव में योग्यता को या निमित्त के स्वरूप को नहीं जानता । जिस- 
प्रकार कोई पूछता है कि--“जीव-पुदुगल में गति करने की योग्यता तो 
है, किन्तु धर्मास्तिकाय न हो तो ?”--तो ऐसा पूछनेवाला वास्तव में 
जीव-पुद्गल की योग्यता को या धर्मास्तिकाय को भी नहीं जानता है; 
जमोंकि गति के समय सदैव घर्मास्तिकाय निमित्तरूप से होता ही है, 
जगत में धर्मास्तकाय न हो ऐसा कभी होता ही नहीं । 


“ोग्यता के समय तिमित्त तन हो तो ? ” 
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“गति की योग्यता के समय धर्मास्तिकाय न हो तो ?” 

“पानी गर्म होने की योग्यता के समय अग्नि न हो तो ?” 

“मिट्टी में घड़ा होने की योग्यता के समय कुम्हार न हो तो ?” 

“जीव में मोक्ष होने की योग्यता हो, किन्तु वज़्र्षभनाराचसंह- 

नन न हो तो ? ” 

-यह सब प्रदइत एक ही प्रकार के-निमित्ताधीन दृष्टिवाले 
के--हैं । इसी प्रकार गृरु-शिष्य, क्षायकसम्यक्व और केवली-श्र त- 
केवली--आदि सभी में समझ लेना चाहिये। जगत में जीव या 
अजीव प्रत्येक द्रब्य अपने-अपने नियमित स्वकाल की योग्यता से ही 
परिणमित होता है, उस समय दूसरी वस्तु निमित्तरूप हो वह “गतेः 
धर्मास्तिकायवत्‌” है। कोई भी कार्य होने में वस्तु की “योग्यता ही” 
निशचयकारण है, दूसरा कारण कहना वह “गति में धर्मास्तिकायवत्‌” 
उपचारमात्र है, अर्थात्‌ वास्तव में वह कारण नहीं है। अपनी क्रम- 
बद्धपर्यायरूप से वस्तु स्वयं ही उत्पन्न होती है--यह नियम समझे 
तो निर्मित्ताघीनहृष्टि की सब गृत्यियाँ सुलक जायें। वस्तु एक समय 
में उत्पाद-व्यय-ध्रू वस्वरूप है। एक समय में अपनी क्रमबद्धपर्याय- 
रूप से उत्पन्त होती है, उसी समय पूर्व पर्याय से व्यय को प्राप्त 
होती है, और उसी समय अखण्डतारूप से ध्रव स्थिर रहती है-- 
इस प्रकार उत्पाद-व्यय-प्रू वरूप वस्तु स्वयं वर्तती है; एक वस्तु के 
उत्पाद-व्यय-भ्रू व में बीच में कोई दूसरा द्रव्य घुस जाये-ऐसा 
नहीं होता । 

जिस प्रकार वास्तव में मोक्षमार्ग तो एक ही है, किन्तु उसका 
निरूपण दो प्रकार से है; निशचयरत्नत्रय फो मोक्षमार्ग कहना बह तो 
वास्तव में मोक्षमार्ग है, और शुसरागरूप व्यवहाररत्नत्रय को मोक्ष- 
मार्ग कहना वह वास्तव में मोक्षमार्ग नहीं है, किन्तु उपचारमात्र है। 

उसी प्रकार कार्य का कारण वास्तव में एक ही है। वस्तु की 
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योग्यता हो सच्चा कारण है, और निमित को दूसरा कारण कहना 
वह सच्चा कारण नहीं है किन्तु उतचारमात्र है। 
इसी प्रकार कार्य का कर्ता भो एक हो है, दो कर्ता नही हैं। 
दूसरे को कर्ता कहना वह उपचारमात्र है । 
(११५) प्रत्येक द्रव्य का स्वतंत्र परिणमन जाने बिना भेदज्ञान नहीं 
होता 
यहाँ कहते हैं कि द्रव्य उत्पन्न होता हुआ अपने परिणाम से 
अनन्य है; इसलिये उस परिणाम के कर्ता दो नहीं होते । एक द्रव्य 
के परिणाम में दूसरा द्रव्य तन्‍्मय नहीं होता, इसलिये दो कर्ता नहीं 
होते; उसी प्रकार एक द्रव्य दो परिणाम में (अवने और पर के-- 
दोनों के परिणाम में) तन्‍्मय नहीं होता, इसलिये एक द्रव्य दो परि- 
णाम नहीं करता। नाटक-समससार में पण्डित बनारसीदासजी कहते 
हैं कि-- 
करता परिनामी दरथ, 
करमरूप परिनाम । 
किरिया परजय की फिरनी 
बस्तु पुक भ्रय मास ॥ ७ 
अर्थात्‌--अवस्थारूप से जो द्रव्य परिणमित होता है वह कर्ना है; 
जो परिणाम होते हैं वह उसका कर्म है; और अवस्था से अवस्था- 
क्तर होना वह क्रिया है। यह कर्ता, कर्म और क्रिया वस्तुरूप से 
भिन्‍न नहीं हैँ, अर्थात्‌ वे भिन्न-भिन्न वस्तु में नहीं रहते । पुनश्च-- 
घुक परिनास के न करता दुर्व दोह, 
कोई परिलाम एक दुर्थ ने धरतु दै। 
एक करतूति दोइ दर्य कब न करें, 
न्‍ दोइ करतूति एक द्भ न करतु है 6 


जीव पुदगलस पु शेत्र-अवंसाही दोड, 
अपने झपने रूए कोड न टरतु है। 
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जड़ परनामनिकौ करता है पुदगल, 
चिदानन्द चेतन सुभाड ध्ाचत्तु है ॥ १० # 

अर्थात्‌--एक परिणाम के कर्ता दो द्रव्य नहीं होते; एक द्रव्य 
दो परिणामों को नहीं करता । एक क्रिया को दो द्रव्य कभी नहीं 
करते, तथा एक द्रव्य दो क्रिपायें नहीं करता । 

जीव और पुदुूगल यद्यपि एक क्षेत्र में रहते है, तथापि अपने-- 
अपने स्वभाव को कोई नहीं छोड़ते । पुदुगल तो उसके जड़-परिणाम 
का कर्ता है, और चिदानन्दआत्मा अपने चेतनस्वभाव का आचरण 
करता है। 

--इस फ्रकार प्रत्येक द्रव्य के भिन्न-भिन्न स्वतंत्र परिणमन को 
जबतक जीव न जाने तबतक पर से भेदज्ञान नहीं होता और स्वभाव 
में एकता प्रगट नहीं होती, इसलिये सम्यग्दर्शनादि कुछ नहीं होते । 
(११६) जो पर्याय में तन्‍्मय हो वही उसका कर्ता 


क्रमबद्धपरिणाम से परिणामित द्रव्य अपनी पर्याय के साथ एकमेक 
है,-यह सिद्धांत समझाने के लिये भ्राचार्यदेव यहाँ सुबर्ण का दृष्टांत 
देते हें। जिस प्रकार सुबर्ग में कुण्ललादि जो अवस्था हुई उसके 
साथ वह सुवर्ण एकमेक है, पृथक नही है; सुबर्ण की अवस्था से स्वर्ण- 
कार पृथक्‌ है किन्तु सुवर्ण पृथक्‌ नही है। उसी प्रकार जगत के 
जीव या अजीव सर्व द्रव्य अपनी-अपनी जो अवस्था होती है उसके 
साथ एकमेक हैं, दूसरे के साथ एकमेक नहीं हैं; इसलिये वे दूसरे के 
अकर्ता हैँ । जो पर्याय हुई, उस पर्याय में जो तन्‍्मय हो बही उसका 
कर्ता होता है, किन्तु उससे जो पृथक हो वह उसका कर्ता नहीं 
होता--यह नियम है। जैसे कि-- 

घड़ा हुआ।, वहाँ उस घड़ारूप अवस्था के साथ सिद्टी के परमाणु 
एकमेक हैं, किन्तु कुम्हार उसके साथ एकमेक नहीं है, इसलिये 
कुम्हार उसका अकर्ता है। 
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वस्त्र हुआ, वहाँ उस वस्त्ररूप पर्याय के साथ ताने-बाने के पर- 
माणु एकमेक है, किन्तु बुनकर उसके साथ एकमेक नहीं है, इसलिये 
वह उसका अकर्ता है। 

अलमारी हुई, वहाँ उस आलमारी की अवस्था के साथ लकड़ी 
के परमाण, एकमेक हें, किन्तु बढ़ई उसके साथ एकमेक नहीं है, इस- 
लिये वह उसका अकर्ता है। 

रोटी हुई, वहाँ रोटी के साथ आटे के परमाण एकमेक हें. 
किन्तु स्त्री (रसोई बनानेवाली) उसके साथ एकमेक नही है, इसलिये 
स्त्री रोटी की अकर्ता है। 


सम्यग्दर्शन हुआ, वहाँ उस पर्याय के साथ आत्मा स्वयं एकमेक 
है, इसलिये आत्मा उसका कर्ता है, किन्तु श्रजीव उसमें एकमेक 
नहीं है इसलिये वह अकर्ता है। इस प्रकार सम्यग्ज्ञान, सुख, आनन्द 
सिद्धदशा आदि सर्व अवस्थाओं में समक लेना चाहिए। उस-उस 
अवस्थारूप से उत्पन्त होता हुआ जीव ही उसमें तद्गप होकर 
उसका कर्ता है; वह अश्रजीव नहीं है इसलिये अजीव के साथ उसे 
कार्य-कारणपना नहीं है। 


(११७) ज्ञाता राग का अकर्ता 

यहाँ तो आचार्यदेव यह सिद्धांत समकाते हें कि--शायकस्वभाव- 
सन्मुख होकर जो जीव ज्ञातापरिणामरूप से उत्पन्न हुआ वह जीव 
राग का भी अकर्ता है; अपने ज्ञातापरिणाम में तन्‍्मय होने से उसका 
कर्ता है और राग का अकर्ता है, क्योंकि राग में वह तनन्‍्मय नहीं 
है। ज्ञायकभाव में जो तन्‍्मय हुआ वह राग में तन्‍्तय नहीं होता, 
इसलिये वह राग का अकर्ता ही है। 
” ऐसे ज्ञातास्वभाव को जानना वह निश्चय है। स्वसन्मुख 
होकर ऐसा निश्चय का ज्ञान करे तो, किस पर्याय में फंसा राग 
होता है और वहाँ निमित्त-नैमित्तिकसंबंध किस प्रकार का होता है,-- 


फाल्गुन-चैत्र २४८१ : ३७७: 
उस सब व्यवहार का भी यथार्थ विवेक हो जाता है। 


(१५१८) नि£रचय-व्यवहार का आवश्यक स्पष्टीकरण 


कई लोग कहते हे कि यह तो निशुचय की बात है, किन्तु 
व्यवहार से तो जीव जड़कर्म का कर्ता है! तो आवचार्यदेव कहते हैं 
कि--अरे भाई ! जिसकी दृष्टि ज्ञायक पर नहीं है और कर्म पर 
है ऐसे अज्ञानी को ही कर्म के कर्तापने का व्यवहार लागू होता है; 
ज्ञायकदृष्टिवाले ज्ञानी को वसा व्यवहार लागू नहीं होता। ज्ञायक- 
स्वभावी जीव मिथ्यात्वादि कर्म का अकर्ता होने पर भी उसे कर्म का 
कर्ता कहना वह व्यवहार है; और वह व्यवहार अज्ञानी को ही 
लागू होता है। ज्ञायकस्वभाव की दृष्टिवाला ज्ञानी तो अकर्ता ही है। 


सुर्ग की जो अवस्था हुई उसका स्वर्शकार अकर्ता है, तथापि 
उसे निमिक्तकर्ता कहना वह व्यवहार है। जो कर्ता है उसे कर्ता 
जानना वह निश्चय, और अकर्ता को कर्ता कहना वह व्यवहार है। 
जीव अपनी क्रमबद्धअवस्थारूप से उत्पन्न होता हुआ जीव ही है, 
और अजीब अपनो क्रमबद्धअवस्थारूप से उत्पन्न होता हुआ अजीब 
ही है। जीव अजोव की अवस्था का अकर्ता है और अजोव जीव 
की अवस्था का ।--इस प्रकार जैसे जीव-अजीव को परस्पर कर्तापना 
नहीं है उसी प्रकार उनको परस्पर कर्मपता, करणपना, संप्रदानपना, 
अपादानपना या अधिक्रणपना भी नहीं है। मात्र निमित्तपने से उन्हें 
एक-दूसरे का कर्ता, कर्म, करण आदि कहना वह व्यवहार है। 
निमित्त से कर्ता यानी वास्तव में अब्रकर्ता। और अकर्ता को कर्ता 
कहना वह व्यवहार । निश्चय से अकर्ता हुआ तब व्यवहार का ज्ञान 
सच्चा हुआ। ज्ञायकस्वभाव की ओर ढलकर जो ज्ञाता हुझ्ला वह 
राग को रागरूप से जानता है किन्तु वह राग में ज्ञान की एकता 
नहीं करता, इसलिये वह ज्ञाता तो राग का भी अकर्ता है। 
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(११६) क्रमबद्धपर्याय का मल 


देखो, इस क्रमबद्धपर्याय में वास्तव में तो ज्ञानस्वभावी आत्मा 
की बात है; क्‍योंकि क्रमबद्धपर्याय का ज्ञाता कौन ? “ज्ञायक” को 
जाने बिना ऋ्रमबद्धपर्याय को जानेगा कौन ? ज्ञायकस्वभाव की श्रोर 
ढहलकर जो ज्ञायकभावरूप परिशप्रित हुआ वह ज्ञायक हुआ अर्थात्‌ अकर्ता 
हुआ, और वही क्रमबद्धपर्याय का ज्ञाता हुआ। “ज्ञायक” कहो या 
“अकर्ता” कहो; ज्ञायक पर का अक़र्ता है। ज्ञायकस्वभाव की ओर 
ढलकर ऐसा भेदज्ञान करे, फिर साधकददा में भूमिकानुसार जो 
व्यवहार रहा उसे ज्ञानी जानता है, इसलिये “व्यवहारनय उस काल 
जाना हुआ प्रयोजनवान है/--यह बात उसे लागू होती है, मिथ्याहष्टि 
को नहीं। मिथ्याहृष्टि तो ज्ञायक को भी नहीं जानता, और व्यवहार 
का भी उसे सच्चा ज्ञान नहीं होता । 


द्रब्य अपनी जिस क्रमबद्धपर्यायरूप से उत्पन्न होता है वह पर्याय 

ही उसका कार्य है, दूसरा उसका कार्य नहीं है। इसप्रकार एक कर्ता 
के दो कार्य नहीं होते, इसलिये जीव अजीव को परस्पर कार्य- 
कारणपना नहीं है। निगोद से लेकर सिद्ध तक के समस्त जीव और 
एक परमाणु से लेकर अचेतन महास्कंध, तथा दूसरे चार अजोब 
द्रब्य;--उन सबको अपने-अपने उसकाल के क्रमबद्ध उत्पन्न होनेवाले 
परिणामों के साथ तद्गूपपना है। पर्यायें अनादि अनन्त क्रमबद्ध होने 
पर भी उनमें वर्तमान रूप से तो एक ही पर्याय वर्तती है, और 
उस-उस समय बर्तती हुईं पर्याय में द्रव्य तद॒पता से वर्त रहा है। 
वस्तु को तो जब देखो तब वर्तमान है, जब देखो तब वर्तमान उस 
समय की पर्याय सत्‌ है, उस वर्तमान के पहले हो जातेवाली पर्यायें 
$ मृतकाल में हें और बाद में होनेवाली पर्यायें भविष्य में हें; वर्तमान 
पर्याय एक समय भी आगे-पीछे होकर भूल या भविष्य की पर्याय- 
रूप नहीं हो जाती; उसी प्रकार भविष्य की पर्याय भूतकाल की 
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पर्यायरूप नही होती या भूतकाल की पर्याय भविष्य की पर्यायरूप 
नहीं हो जाती । अनादि-अनन्त प्रवाहक्रम में प्रत्येक पर्याय अपने- 
अपने स्थान पर ही प्रकाशित रहती है; इस प्रकार पर्यायों की क्रम- 
बद्धता है ।-यह बात प्रवचनसार की €€वीं गाथा में प्रदेशों के 
विस्तारक्रम का दृष्ठान्त देकर अलौकिक रीति से समभाई है। 


(१२०) ऋमबद्धपर्याय में क्या-क्या भाया? 


प्रन्‍न:-- “क्रमबद्ध/ कहने से भूतकाल की पर्याय भविष्यरूप, 
या भविष्य की पर्याय भूतकालरूप नहीं होती--यह बात तो ठीक 
है; किन्तु इस समय यह पर्याय ऐसी ही होगी--यह बात इस क्रमबद्ध- 
पर्याय में कहाँ आई ? 

उत्तर:--क्रमबद्धपर्याय में जिस समय के जो परिणाम हैं वे सत्‌ 
है, और उस परिणाम का स्वरूप कैसा होता है वह भी उस में साथ 
ही आ जाता है। “मं ज्ञायक हूँ” तो मेरे शेयरूप से समस्त पदार्थों 
के तीनोंकाल के परिणाम क्रमबद्ध सत्‌ हें-ऐसा निर्णय उसमे हो 
जाता है। यदि ऐसा न माने तो उसने अपने ज्ञायकस्वभाव के 
पूर्ण सामर्थ्य को हो नहीं मावा है। में ज्ञायक हूँ और पदार्थों में 
ऋमबद्धपर्याय होती है--यह बात जिसे नहीं जमती उसे निरचय-व्य- 
वहार के या निमित्त-उपादान आदि के भगड़े खड़े होते हे; किन्तु 
यह निर्णय करे तो सब भगड़े शांत हो जायें और भूल दूर होकर 
मुक्ति हुए बिना न रहे । 


(१२१) जहाँ रुचि वहां जोर 

“तिमित्त से और व्यवहार से तो आत्मा कर्म का कर्ता है व ! --ऐसा 
अज्ञानी जोर देता है; किन्तु भाई ! तेरा जोर उल्टा है; तू कर्म 
की ओर जोर देता है किन्तु “आत्मा अकर्ता है--ज्ञान ही है--इस- 
प्रकार भायक पर जोर क्‍यों नहीं देशा ? जिसे ज्ञायक की रुचि नहीं 
है और राग की रुचि है वही कर्म के कर्तापनें पर जोर देता है। 


: इं८प० : आत्मधर्म : ११५९-२० 


ऋमबद्धपर्याय का यथार्थ निर्णय करनेवाला काल के प्रवाह की 
ओर नहीं देखता, किन्तु ज्ञायकस्वभाव की ओर देखता है; बयोंकि 
वस्तु की क्रमबद्धपर्याय कही काल के कारण नहीं होती । कालद्रव्य 
लो परिणमन में सर्व द्वव्यों को एकसाथ निमित्त है, तथापि कोई 
परमाणु स्कंघ में जुड़े, तो उसी समय दूसरा परमाणु उसमें से पृथक्‌ 
होता है, एक जीव सम्यर्दर्शन प्राप्त करता है और दूसरा जीव उसी 
समय केवलज्ञान प्राप्त कर लेता हे,--इस प्रकार जीव-अजीब द्रब्यो 
में अपनी-अ्रपनी योग्यतानुसार भिन्न-भिन्न अवस्थारूप से क्रमबद्ध परि- 
णाम होते हें । इसलिये, अपने ज्ञानपरिणाम का प्रवाह जहाँ से बहता 
है--ऐसे ज्ञायकस्वभाव पर दृष्टि रखकर ही क्रमबद्धपर्याय का यथार्थ 


ज्ञान होता है। 
(१२२) तदूप झोर कप; (ज्ञानी को दिवाली, अज्ञानी को होली) 


क्रमबद्धपर्यायरूप से परिणमित होनेवाला द्रव्य अपने परिणाम के 
साथ “तद्बूप” है;--ऐसा न मानकर दूसरा कर्ता माने तो उसने द्रव्य 
के साथ पर्याय को तद्गूप नहीं माना किन्तु पर के साथ तद्गूप माना, 
इसलिये उसकी मान्यता कद्रप हुई-मिथ्या हुई। पर्याय को अन्‍्तरो- 
न्‍्मुख करके ज्ञायकभाव के साथ तद्रप करना चाहिये, उसके बदले 
पर के साथ तद्गप मानकर कद्रूप की, उसने दिवाली के बदले होली 
की है। जिस प्रकार होली के बदले दिवाली के त्योहार में मुँह पर 
कालिख पोतकर मुँह काला कर ले तो उसे मूर्ख कहा जायेगा, उसी 
प्रकार “दि . वाली” यानी अपनी निर्मल स्वपर्याय; उसमे स्वयं तद्गूप 
होता चाहिये उसके बदले अज्ञानी पर के साथ प्रपनी तद्॒पता मानकर 
अपनी पर्याय को मलिन करता है, इसलिये वह दिवाली के बदले 
अपने गुणों को होली जलाता है। भाई, “दि” अर्थात्‌ स्वकाल की 
पर्याय, उसे “वाल” (ऋूका) अपने आत्मा में,--तो तेरे घर पर 
दिवाली के दीपक जगमगा उठ श्रर्थात्‌ सस्यश्क्षान के दीप जल उठें और 
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भिथ्यात्व की होली दूर हो जाये । स्वकाल की पर्याय को अन्तरोन्मुख 
न करके पर के साथ एकत्व मानकर, उस विपरीत मान्यता 
में अज्ञानी अपने गुणों को होम (जला) देता है इसलिये उसके गुणों की 
होली जलती है-गुणों की निर्मलदश। प्रगट होने के बदले मलिनदशा 
प्रगट होती है; उसमें आत्मा की शोभा नहीं है। 


स्वभावसन्मुखः होकर ऋ्रमबद्ध आये हुए निर्मल स्वकाल के माथ 
तदपता धारण करे उसमें आत्मा की शोभा और प्रभृुता है। 


अपनी-अपनी पर्याय के साथ तद्रपता धारण करे उसीमें प्रत्येक द्रव्य 
की प्रभुता है; यदि उसकी पर्याय में दूसरा कोई तद्गप होकर उसे 
करे तो उसमें द्रव्य की प्रभुता नहीं रहती; अथवा आत्मा स्वयं पर 
के साथ तद्गूपता मानकर उसका कर्ता होने जाये तो उसमें भी अपनी 
या पर की प्रभूता नहीं रहती | जो पर का कर्ता होने जाये वह 
प्रपनी प्रभुता को भूलता है। क्रमबद्धपर्याय का ज्ञातापना न मानकर 
उसमें उल्टा-सीधा करना माने तो वह जीव अपने ज्ञाताभाव के 
साथ तद्बप न रहकर भिथ्याहृष्टि--कद्रूप हो जाता है । 
(१२३)--यह है जेनशासन का सार ! 

अहो, प्रत्येक द्रव्य स्वयं ही अपनी कऋ्रमबद्धपर्यायरूप से उत्पन्न 
होता हुआ उस-उस परिणाम में तद्बूप होकर उसे करता है, किन्तु 
दूसरे परिणाम को नहीं करता; -- इस एक सिद्धान्त में छहों द्रव्यो के 
तीनोंकाल के परिणमनके हल की चाबी आ जाती है, सब समाधान हो 
जाते हे। में ज्ञायक, और पदार्थों में स्वतंत्र क्रमबद्धपरिण मन--बस ! 
इसमें सब सार आ गया। अपने ज्ञायक स्वभाव का और पदार्थों 
के क्रमबद्धपरिणाम की स्वतंत्रता का निर्णय करके, स्वयं अपने 
ज्ञायकस्वभाव में अभेद होकर परिणभित हुआ, वहाँ स्वयं ज्ञायक ही 


रहा और पर का अकर्ता हुआ, उसका ज्ञान रागादि से पृथक्‌ होकर 
“स्वेविशुद्ध' हुआ ।--इसका नाम जेनशासन और इसका नाम धर्म । 
“ोग्यता को ही” कार्य को साक्षात्‌ साधक कहकर इष्टोपदेश 


में स्वतंत्रता का अलौकिक उपद्रेश किया है। “इष्टोपदेश” को “जैन 
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का उपनिषद्‌” भी कहते है । वास्तव में, वस्तु की स्वतंत्रता वबतलाकर 
झ्ात्मा को अपने ज्ञायकस्वभाव की ओर ले जाये बही इष्ट-उपदेण 
है; और वही जैनधर्म का मर्म है, इसलिये जैन का उपनिषद्‌ है। 
(१२४) “-विरला बूमे कोई !” 
यहू बात समझे बिसा उपादाल-निर्मित्त का भी यथार्थ ज्ञान नही 
होता । उपादान और निमिन्त दोनों वस्तुरें है अवश्य, उनका ज्ञान 
कराने के लिये शास्त्रों में टनका वर्णन किया है; वहाँ अज्ञानी अपनी 
विपरीत दृष्टि से उपादान-निर्मित्त के नाम से ऊल्टठा स्व-पर की 
एकत्वबुद्धि का पोषण करता है; “देखो शास्त्र में निमित्त तो कहा 
है न? दो कारण तो कहे है न ? “--ऐसा कहकर उल्टा स्व-पर की 
एकत्वबुद्धि को घोंटता है। प. बनारसोदास य, कहते हे क्रि-- 
उपादान निजगुण जहाँ तहाँ निमित्त पर होय । 
भेदझ्ञान परमाण विधि विरला बूके कोय ॥ ४ ॥ 
अर्थात्‌-जहाँ उपादान की अपतो निजशव्ति से कार्य होता है 
वहाँ दूसरी वस्तु मिभित्त होती है; इस प्रकार उपादान और निमित्त 
दोनों वस्तु्यें तो हें, किन्तु वहाँ उपादान की अपनी योग्यता से ही 
कार्य होता है, और निर्मित्त तो उसमें अभावरूप--अकिचित्कर है; 
“ऐसी भेदज्ञान की यथार्थ विधि कोई विरले ही जानते हैं, अर्थात्‌ 
सम्यक्त्वी जानते हें। 


(१२५) यहां सिद्ध करता है--आत्मा का अकतु त्व 

अभी तक अवैक्ंदेव ने यह बात सिद्ध की है कि--प्रथम तो 
जीव क्रमबद्ध ऐसे अपने परिणामों से उत्पन्न होता हुमा जीव ही है, 
भ्रजीबव नहीं है; इसी प्रकारेकल्लीव भी क्रमवद्ध अपने परिणामों से 
उत्पन्न द्ोता हुआ अजीब ही है, जीव नहीं है; क्योंकि जिस प्रकार 
सुबर्ण का कंकनादि परिणामों के साथ तादात्म्य है उसी प्रकार सबवे 
व्र्यों को अपने परिणामों कै साथ तादात्म्व हैं।” 
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अब इस सिद्धान्त पर से जीव का अकंतृत्व सिद्ध करने के लिये 
आचार्यदेव कहते हें कि--'इस प्रकार जीव अपने परिणामों से उत्पन्न 
होता है, तथापि उसका अजीब के साथ कार्यकारणभाव सिद्ध नहीं 
होता& »< «कर्ता होकर अपने ज्ञायकपरिरशामरूणग से उत्पन्त होता 
हुआ जीव, कर्म के बन्धन का भी कारण हो--ऐसा नहीं होता । इस 
प्रकार उसका अकतृत्व है। 
(१२६) “एक” का कर्ता “दो का कर्ता नहीं है (ज्ञायक के अक्त त्व 

की सिद्धि) 


प्रन्‍न:--यदि जीव अपने परिणाम से उत्पन्न होता है और उसमें 
तद्रप होकर उसे करता है, तो एक के साथ दूसरे का भी करे उसमें 
क्या हर्ज ? “एक का ग्वाला वह दो का खाला--यानो जो ग्वाल 
एक गाय चराने ले जाता है वह साथ में दो ले जाये तो उसमें 
उसे क्‍या परिश्रम ? अथवा “एक को रसोई बनाना, वहाँ साथ में 
दो की बना लेता ।” उसी प्रकार कर्ता होकर एक अपना करें वह 
साथ में दूसरे का भी कर रे तो क्या हर्ज ? जीव स्वयं ज्ञायकरूप 
से उत्पन्न भी हो और कर्म को भी बांध ले--इसमें कया आपत्ति हे ? 

उत्तर:--अत्येक द्रव्य अपनी पर्याय के साथ तद्रूप है, इसलिये 
उसे तो करता है, किन्तु पर के साथ तद्ंप नहीं है इसलिये उसका 
बहू कर्ता नहीं है। पर के साथ तद्बरप हो तभी पर को करे, किन्तु 
ऐसा तो कभी हो नहीं सकता | इसलिग्रे “गाय के ग्ाले” जेसी 
लौकिक कहावत यहाँ लागू नहीं होती | स्वभाव-सन्मुख होकर जो 
जीव अपने ज्ञायकमरावरूप से परिणक्तित हुआ, वह अपने ज्ञायकभाव 
के साथ तद्गरप है, इसलिये उसका तो वह कर्ता है, किन्तु रागादि- 
भावों के साथ वह तद्गप नहीं है इसलिये वास्तव में राग का कर्ता 
नहीं है, इसलिये कर्म के कत्‌त्व का व्यवहार भी उसे लागू नहीं 
होता । इससे आचार्यदेव कहते हें कि--“जोब अपने परिणामों से 


; इ८४् : आत्मधर्म ११९६-२० 


उत्पन्त होता है, तथापि उसे अजोब के साथ कार्यकारण भाव सिद्ध 
नहों होता ।” 

कौन-सा जीव ? ....कहते हे कि ज्ञानी; 

कंसे परिणाम ? ...कहते हे कि ज्ञाता-द्ृष्टा के निर्मेल परिणाम-- 
ज्ञानी अपने ज्ञाता-हष्ठा को निर्मेल परिणामरूप से उत्पन्न होता है, 
किन्तु अजीव कर्मों के बंध का, कारण नहीं होता; क्योंकि उसे 
अपने ज्ञायकभाव के साथ ही एकता है, रागादि की कर्म के साथ 
एकता नहीं है. इसलियें बहु रागादि का और कर्म का अकर्ता ही 
है । जीव अपने ज्ञायकपरिणाम का कर्ता हो और साथ ही साथ 
अजीब में नये कर्म बॉघने में भी निमित हो-ऐसा नहीं होता। 
नये कर्मो मं यहाँ मुख्यरूप से मिथ्यात्वादि ४१ प्रकृतियों की बात 
लेना है,-उनका बधत ज्ञानी को हाता हो नहों | ज्ञानी को अपने 
निर्मेल ज्ञान परिणाम के साथ कार्यकारणपना है, किन्तु अजीव के 
साथ या रागादि के साथ उसे कार्यकारणपना नहीं है, इसलिये 
वह अकर्ता ही है। 
(१२७) व्यवहार-कौनसा ? और किसको ? 

प्रब्न.--यह तो निश्चय की बात हुई, अब व्यवहार समभाइये ? 


उत्तर:--जों यह निशरचयस्वरूप समझ ले उसे व्यवहार की खबर 
पड़ती है। ज्ञाता जागृत हुआ और स्व-परप्रकाशक शक्ति विकसित 
हुई तब निमित्त और व्यवहार कंस होते हैं उन्हें वह जानता है। 
स्वयं राग से अधिक होकर जायकरूप से परिणमित होता हुम्रा 
चारित्र में भ्रस्थिरता का जो राग है उसे भी जानता है-बह ज्ञानी 
का व्यवहार है। किन्तु जहाँ निदपचय का भान नहीं है, ज्ञाता जागृत 
नहीं हुआ है, वहाँ व्यवहार को जानेगा कौन ? वहू झज्ञानी तो राग 
को भल्रा जानते हुए उसीमें एकता मान लेता हैं; इसलिये उसे तो 
राग ही मिश्चय हो गया, राग से पृथक कोई राग का ज्ञाता नहीं 
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रहा | यहाँ तो जागृत होकर ज्ञान की अधिकतारूप से परिणमित 
होता हुआ, शेष अल्प राग को भो जाने वह व्यवहार है। परमार्थेज्ञेय 
तो अपना ज्ञायक आत्मा ही है. और राग वह ज्ञानी का व्यवहार 
शेय है। किन्तु जिसे ज्ञायकस्वभाव की दृष्टि नहीं है, और “कर्म का 
व्यवहार-कर्ता तो हूँ न ! ”-ऐसी दृष्टि है, उसके लिये आचार्यदेव 
अगली गाथा में कहेगे कि कर्म के साथ कर्तापना का व्यवहार 
अज्ञानी--मिथ्याइष्टि को ही लागू होता है। 


88 छठवाँ प्रवचन # 


[ आाश्विन शुकत्षा २, बोर सं. २७८० ] 





दि पंचपरमेब्डी भगवान ही हमारे ''पंच” हैं । शायकस्थभाव और 
क्रमत्रद्वपर्याय का यह जो वस्तुस्वरूप कहां जा रद्दा है उसी प्रकार अनादि 
से पंचपरमेष्टी सगवन्त कहते आये हैं, और महदाविदेद में विराजमान सीम॑ 
घरादि भगवन्त हस समय भी यही उपदेश दे रहें हैं। इसके सिवा '्रश्ञानी 
विपरीत माने, तो भले साने किन्सु यहाँ तो पंचपरमेष्टी भगवम्तों को पंचरूप 
| से रखकर यह बात कहद्दी जा रही है । | 





(१२८) शायक वस्तुस्वरूप, और अकत त्व 

इस “सर्वविशुद्धतात अधिकार” को “जद्धात्मद्रव्य अधिकार" 
भी कहा जाता है। ज्ञायकस्वभावी शुद्ध आत्मद्रव्य का स्वरूप क्‍या 
है वह आचार्यदेव बतलाते हैं। आत्मा का स्वभाव तो ज्ञायक है, ज्ञाता 
है; वह ज्ञायकस्वमाव न तो पर का कर्ता है, और न राग का। 
कर्ता होकर पर की अवस्था उत्पन्त करें ऐसा तो ज्ञायक का स्वरूप 
नहीं है, और न राग में कर्ताबुद्धि भी उसका स्वभाव है; राग भी 
उसके शेयरूप ही है ! राग में तन्‍्मय होकर नंहीं, किन्तु राग से अधिक 
रहकर -भिन्न रहकर ज्ञायक उसे जानता है। ऐसा ज्ञायक-वस्नुस्वरूप 
समझे तो ज्ञातृत्व ओर क्त त्व के सारे गर्व दूर हो जायें। 
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यहाँ जीव को समझभाना है कि तु ज्ञायक है, पर का अकर्ता है। 
“ज्ञायक” ज्ञाता-हृष्टा परिणाम के अतिरिक्त दूसरा क्‍या करे ? ऐसे 
अपने ज्ञायकस्वभाव को जानकर जो स्वसन्मुख निर्मल परिणामरूप 
से परिणमित हुआ वह ज्ञानी ऐसा जानता है कि प्रतिसमय मेरे ज्ञान 
के जो निर्मम क्रमबद्धपरिणाम होते हैं उन्हींमें में तन्मय हूँ, राग 
में या पर में में तन्‍्मय नहीं 'हूँ, इसलिये उनका में अकर्ता हूँ। 


अजीब भी अपने क्रमबद्ध होनेवाले जड़ परिणामों के साथ तन्‍्मय 
है और दूसरों के साथ तनन्‍्मय नहीं है; इसलिये वह अजीव भी पर 
का अ्रकर्ता है; किन्तु यहाँ उसकी म्‌ख्यता नहीं है, यहाँ तो जीव 
का अ्रकतृ त्व सिद्ध करना है; जीव को यह बात समभाना है। 


(१२६९) दृष्टि बदलकर सम्यग्दर्शन प्रगट करे, वही इस उपदेश का 
रहस्य समझा है 


यह श्रात्मा के ज्ञायकभाव की बात है; इसे समझ ले तो अपूर्व 
सम्यग्द्शन और सम्यग्ज्ञान हो, और उसके साथ अतीन्द्रिय आनन्द 
के अंश का वेदन हो। हृष्टि को बदले तो यह बात जीव की समझ 
में आ सकती है। यह वस्तु मात्र करने के लिये नहीं है, किन्तु 
सममककर हृष्टि को अन्तरोन्मुख करने के लिये यह उपदेश है। क्रम- 
बद्धपर्याय तो अजीव में भी होती है, किन्तु उसे कहीं ऐसा नहीं 
समभाना है कि तू अकर्ता है इसलिये हृष्टि को बदल! यहाँ तो 
जीव की समझक्ाना है। अज्ञानी जीव अपने ज्ञायकस्वभाव को भूल- 
कर “में पर का कर्ता“--ऐसा मान रहा है; उसे यहाँ समभाते हैं 
कि भाई ! तू तो ज्ञायक है; जीव और अजीव सर्व द्रव्य अपनी- 
अपनी क्रमबदपर्याय में परिणमित्त हो रहें हैं, तू उनका जश्ञायक है, 
' किन्तु किसी पर का कर्ता नहीं है। “में ज्ञाकक स्वभाव, पर का 
अकर्ता, झपनी ज्ञानपर्याण में क्रबद्ध परिखमित होता हूँ --ऐसा समझ- 
कर स्वद्रव्व की हृष्ठि करने से सम्बन्दर्शन होता है। दृष्टि की दिशा 
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स्वोन्मुल करे तभी क्रमबद्धपर्याय का यथार्थ निर्णय होता है, और 
उसके अपने मे निर्मल पर्याय का क्रम प्रारम्भ हो जाता है। “मेरी 
सब पर्याये क्रबद्ध-क्रकश: होती है“-ऐसा निर्णय करते हुए, उन 
पर्यायोंड्प से परिणमित होनेवाले ऐसे ज्ञायकद्रव्य की ओर हृष्दि 
जाती है। मेरा क्रमबद्धपरिणमन मुझमें और पर का क्रमबद्धपरि- 
णमन पर में; पर के क्रम में में नहीं हूँ और मेरे क्रम में पर नहीं 
है;--ऐसा यथार्थ भेदशान करने से “में पर का कुछ करूँ'--ऐसी 
हृष्टि छुट जाती है, और ज्ञायकस्वभावोन्मुखहृष्टि होती है। उस 
स्वसन्मूख दृष्टि का परिणमन होने से ज्ञान, आनन्द, वीर्यादि समस्त 
गरों में भी स्वाश्रय से अ्रंशत: निर्मेल परिणमन हुआ । 


(१३०) जैनधर्म की मल बात जैनधर्म की मूल बात 


पंडित या त्यागी नाम घारण करनेवाले कितनों को तो अभी 
“सर्वज्ञ” की तथा क्रमबद्ध पर्याय की भी श्रद्धा नहीं है। किन्तु यह 
तो जैनधर्म का मूलबात है, इसका निर्णय किये बिना सच्चा जैनत्व 
होता ही नहीं। यदि कैवलज्ञान तीनकाल की समस्त पर्यायों को न 
जाने तो बह केवलज्ञान काहे का ? और यदि पदार्थों की तीनोंकाल 
की समस्त पर्यायें व्यवस्थित--क्रमबद्ध ही न हों तो केवलीभगवान 
ने देखा क्‍या ? 
(१३१) “सर्वभावांतरच्छिदे” 
समयसार का मांगलिक करते हुए पहले ही कलश में आचार्यदेव 
ने कहा है कि-- 
नमः समयसाराय 
स्वासुभुश्या 'बकासले 
चित्स्वभावाय भावाव 


सर्वभाबांतरब्छिदे ॥ ३ 8 


“समयसार” अर्थात्‌ शुद्ध आत्मा को नमस्कार करते हुए आचाये- 
देव कहते हें कि में साधक हूँ, इसलिये मेरा परिसामन अंतर में 
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नमता है, में शुद्धात्मा में परिणमित होता हूँ ।-कंसा है शुद्धात्मा ? 
प्रथम तो स्वानुभूति से प्रकाशमान है यानी स्वसन्मुख ज्ञानक्रिया द्वारा 
ही वह प्रकाशमान है; राग द्वारा या व्यवहार के अवलम्बन द्वारा 
बह॒ प्रकाशित नहीं होता। और कहा है कि वह ज्ञानस्वभावरूप 
बस्तु है, तथा स्वयं से अन्य समस्त भावों का भी ज्ञाता है। इस 
प्रकार जीव का ज्ञान स्वभाव है और वह तीनोंकाल को क्रमबद्धपर्यायों 
को जानता है--यह बात भी उसमें आ गई। 


(१३२) ज्ञान में जो पर को जानने की शक्ति है वह अभतार्थ नही है 


प्रघन:--जीव का ज्ञान स्वभाव है, और केवलज्ञान होने पर वह 
सर्व पदार्थों को तोनत्तोंकाल की क्रमबद्धपयायों को जानता है--ऐसा आप 
कहते हैं, किन्तु नियमसार की १५९वीं तथा १६६वीं गाथा में कहा है कि 
केवलीमगवान नि३चय से स्‍्व को जानते-देखते हैं और लोकालोक 
को तो व्यवहार से जानते-देखते हें; तथा समयसार की ११वीं 
गाथा में व्यवहार को अभूतार्थ कहा है। इसलिए “सर्वज्षमगवान 
ने तीनकाल की समस्त पर्यायों को जाना है और तदनूसार ही 
पदार्थों में क्रमबद्धपरिशमन होता है”-यरह बात ठीक नहीं है !! 
(--ऐसा प्रश्न है ।) 

उत्तर:--भाई, तुमे सर्वज्ञ की भी श्रद्धा नहीं रही ? शास्त्रों की 
ओट में तू अपनी विपरीत दृष्टि का पोषण करता चाहता है; किन्तु 
सर्वज्ञ की श्रद्धा के बिना तुमे शास्त्रों का एक अक्षर भी यथार्थरूप 
से समझ में तहीं आ सकता | ज्ञान पर को व्यवहार से जातना 
है--ऐसा कहा, वहाँ ज्ञान में जानते की शक्ति कहीं व्यवहार से 
नहीं है। जानने की शक्ति तो निशुचय से है, किन्तु पर के साथ 
एकमेक होकर अथवा तो पर सन्मुख होकर केवलज्ञान उसे नहीं 
जानता इसलिये व्यवहार कहा है। स्व को जातते हुए अपने में 
एकमेक होकर जानता है इसलिये स्व-परप्रकाशपने को निश्चय 
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कहा, और पर में एकमेक नहीं होता इसलिये परप्रकाशकपने को 
व्यवहार कहा है। किन्तु ज्ञान में स्व-परप्रकाशक शक्ति है वह तो 
निश्चय से ही है, वह कहीं व्यवहार नहीं है। “स्वभावांतरच्छिदे'- 
ऐसा कहा उसमें क्या शेष रह गया ?--वह कहीं व्यवहार-से नहीं 
कहा है। और १६०वीं गाथा में “सो सव्वणाणदरिसी..... ...... ..-» 
अर्थात्‌ आत्मा स्वयं ही ज्ञान होने के कारण विश्व को (सर्व पदार्थों 
को) सामान्य-विशेषरूप से जानने के स्वभाववाला है--ऐसा कहा, 
वह कहीं व्यवहार से नहीं कहा है किन्तु निश्चय से ऐसा ही है। 
ज्ञान में स्व-पर को जानने की शक्तित है वह कही व्यवहार या 
अभूतार्थ नहीं है। भरे ! स्वच्छन्द से कही हुई अपनी बात को 
सिद्ध करने के लिये, ज्ञानस्वभाव के सामर्थ्य को भी अभूतार्थ कह- 
कर उड़ाये, और उसी पर कुन्दकुन्द भगवान जैसे आचार्यों के नाम 
से बात करे--यह तो मूढ़ जीवों का महान गजब है! और जो 
उतकी ऐसी बात को स्वीकार करते हैं उन्हें भी वास्तव में सर्वज्ञदेव 
_ की श्रद्धा नहीं है। 
(१३३) सर्वश्स्वभाव का निर्णय करे उसे पुरुषार्थ की शंका नही रहती 
अब, अनेक जीव यों ही (निरंय बिना) सर्वज्ञ को मानते हैं; 
उन्हें ऐसा प्रश्न उठता है कि--यदि सर्वज्ञभगवान के देखे अनुसार 
ही क्रमबद्ध होता है और उस क्रम में फेरफार नहीं हो सकता,-- 
तो फिर जीव को पुरुषार्थ करना कहाँ रहा ? तो उससे कहते हें कि 
है भाई ! तूने अपने ज्ञानस्वभाव का निर्णय किया है ?--सर्वज्ञ का 
निर्णय किया है ? तू अपने ज्ञानस्वयभाव का और सर्वज्ञ का निर्णय 
कर तो तुझे खबर पड़ेगी कि क्रमबद्धपर्याय में पुरुषार्थ किस प्रकार आता 
है ? पुरुषार्थ का यथार्थ स्वरूप ही अभी लोगों की समझ में नहीं 
आया है। अनादिकाल से पर में और राग में ही स्वत्व मानकर 
मिथ्यात्व के अनन्त दु:ख का अनुभव कर रहा है, उसके बदले ज्ञायक- 
 रबभाव का निर्णय होते से वह विपरीत मान्यता छुट गई ओर 


४: ३६० : आत्मघर्म ११६६-२० 


ज्ञायकभाव की ओर दृष्टि ढली, वहाँ अपूर्व अतीन्द्रिय आनन्द के 
झंश का अनुभव होता है.--इसीमें अपूर्व पुरुषार्थ ञ्रा जाता है। 
ज्ञायकस्वभाव को हृष्टि में लेकर उसका अनुभव करने से पुरुषार्थ, ज्ञान, 
श्रद्धा, आनंद, चारित्र--इन समस्त गुणों का परिणमन स्वोन्मृख 
हुआ है। स्वसन्मुख होकर ज्ञानस्वभाव का निर्णय किया उसमें 
केवलज्ञान का निर्णय, क्रमबद्धपर्याय का निर्णय, भेदजान, सम्यग्दर्शन, 
पुरुषार्थ, मोक्षमार्ग--यह सब एकसाथ आ गया है । 


(१३४) निर्मल क्रमवद्धपर्याय कब प्रारम्भ होती है? 

सववे द्रव्य अपनी-अपनी क्रमबद्धपर्यायरूप से उत्पन्न होते हें; और 
उसमें वे तद्गप हैं;-जीव अपनी पर्याय से उत्पन्त होता है तथापि 
वह अजीब को उत्पन्न नही करता, इसलिये अजीव के साथ उसे कार्य- 
कारणपना नहीं है। ऐसा होने पर भी, अज्ञानी अपनी हृष्टि अपने 
ज्ञायकस्वभाव की ओर न घुमाकर, “में पर का करूँ--ऐसी हृष्टि 
से अज्ञानरूप परिणमित होता है, और इसलियें वह मिश्यात्वादि कर्मों 
का निमित्त होता है। क्रमबद्ध तो क्रमबद्ध ही है, किन्तु अज्ञानी 
अपने ज्ञायकस्वभाव का निर्णय नहीं करता, इसलिये उसकी क्रमबद्ध 
पर्याप शुद्ध न होकर विकारों होतो है। यदि ज्ञायकस्वभाव का निर्णय 
करे तो हृष्टि बदल जाये और मोक्षमार्ग की निर्मल क्रमबद्धपर्याय 
प्रारम्भ हो जाये । 


(१३५) “मात्र दृष्टि की भूल है ” 


चैतन्यमूति आत्मा ज्ञानस्थभाव है, वह स्व-पर का प्रकाशक है, 
इसलिये पदार्थ जैसे हे बेसा ही उनको जाननेवाला है, किन्तु किसी 
को आगें-पीछे करनेवाला नहीं है। भाई ! जगत के समस्त पदार्थों 
में जिस पदार्थ की जिस समय जो अवस्था होना है वह होना ही है, 
तू किसी परद्रव्य की अवस्था में फेरफार करने की सामर्थ्य नहीं 
रखता; --तो अब तुझे क्या करना रहा ? अपने ज्ञायकस्वभाव को 
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खूककर, “में पर का कर्ता--ऐसी दृष्टि में अटका है उसकी कुलाँट 
मारकर ज्ञानस्यभाव की ओर अपनी हृष्टि घुमा! ज्ञायक की ओर 
हृष्टि करने से क्रमबद्धपर्याय का ज्ञाना रह जाता है; वह जाता 
अपने ति्मल ज्ञानादि-परिणामों का तो कर्ता है, किन्तु रागादि का 
या कर्म का कर्ता वह नहीं है। ऐसे ज्ञातास्वभाव को जो न माने 
और पर का कर्ता होकर उप्तकी क्रमबद्धपर्याप को बदलने जाये, तो 
उस जीव को सर्वज्ञ की भी सच्ची श्रद्धा नहीं है। जिस प्रकार सर्वज्ञ- 
भगवान ज्ञाता-हृष्टापने का ही कार्य करते हें, किसी के परिणमन 
को नहीं बदलते, उसी प्रकार इस आत्मा का स्वभाव भो ज्ञाता-हृष्टापने 
का कार्य करना ही है। 


पुषण्य-पाप अधिकार की १६०वीं गाथामे आचार्यदेव कहते हे कि -- 


सो सब्यणाणदरिसी कम्मरएणएण शिएणवर छुश्खणो । 
संघारसभावश्णो श विजाणदि सब्यदों सच्च ॥ 


-यह सर्वज्ञानी-दर्शि भी, निजकर्म रज आच्छाद से । 
संसार प्राप्त, न जानता वो सर्व को सब रीत से ॥ १६० ॥ 


ज्ञानस्वरूपी आत्मा तो सर्व का ज्ञायक तथा दर्शक है; किन्तु 
अपने ज्ञानस्वभाव के सन्मुख़ होकर उसकी प्रतीति नहीं करता, इसी- 
लिये वह अज्ञानरूप से वर्तता है। सर्व को जाननेवाला जो अपना 
सर्वज्षस्वभाव अर्थात्‌ ज्ञायकस्वभाव, अपने अपराध के कारण उसे 
स्वयं नहीं जानता, इसलिये ज्ञाता-दृष्टापने का परिशमन ते होकर 
अज्ञान के कारण विकार का परिणमन होता है। ज्ञानस्यभाव की 
प्रतीति होने के पश्चात्‌ ज्ञानी को अस्थिर्ता के कारण अम्‌क रागादि 
होते हे और ज्ञान का परिणमन अल्प होता है--उसको यहाँ मुख्यता 
नहीं है, क्योंकि ज्ञानो को ज्ञाता-हष्टापने को ही मुख्यता है, ज्ञायक- 
दृष्टि के परिशमन में राग का कर्तापता नहीं है। 


+ ३६२ : आत्मधर्म ११६६-२० 


(१३६) “पुरुषार्थ/ भी ते उड़े और. .“क्रम' भी न टटे ! 


झपनी क्रमबद्धपर्याय में ज्ञातापने का कार्य करता हुआ जीव 
दूसरे का भी कार्य करे--ऐसा नहीं होता, इस प्रकार ज्ञायकजीव 
अकर्ता है। जड़ या चेतन, ज्ञानी या अज्ञानी,--सब प्रपनी क्रमबद्ध- 
पर्यायरूप हीं उत्पन्न होते हें। * 
ज्ञायकस्वभाव के आश्रय से पुरुषार्थ होता है, तथापि पर्याय का 
क्रम नहीं दूटता; 
ज्ञायकस्वभाव के आश्रय से सम्यग्दर्शन होता है, तथापि पर्याय 
का क्रम नहीं दूटता; 
जशञायकस्वभाव के आश्रय से चारित्रदशा होती है, तथापि पर्थाय 
का क्रम नहीं टूटता; 
ज्ञायकस्वभाव के आश्रय से आनंद प्रगठ होता है, तथापि पर्याय 
का क्रम नहीं दूटता; 
ज्ञायकस्वभाव के आश्रय से केवलज्ञान होता है, तथापि पर्याय 
का क्रम नहीं टूटता; 
देखो, यह वस्तुस्थिति ! पुरुषार्थ भी नहीं उड़ता और क्रम भी 
नहीं टूटता । ज्ञायकस्वभाव के आश्रय से सम्यर्दर्शन, ज्ञान, चारित्रादि 
का पुरुषार्थ होता है, और वैसी निर्मेलदशायें होती जाती हैं, तथापि 
पर्याय की क्रमबद्धता नहीं टूटती । 
(१३७) अज्ञानी को क्‍या करना चाहिये ? 
प्रदन:--हम तो अज्ञानी हैं, हमें क्‍या करना चाहिये? क्या 
क्रमबद्ध मानकर बेठे रहें ? 
उत्तर:--भाई ! अज्ञानी को अपने ज्ञानस्वभाव का निर्णय करना 
चाहिये । स्वसन्मुख पुरुषार्थ द्वारा जहाँ ज्ञातस्वभाव का निर्णय किया 
वहाँ क्रमबद्ध का भी निर्णय हुआ और अपनी क्रमबद्धपर्याय में जो 
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निर्मल पर्याय का क्रम था वही पर्याय आकर उपस्थित हो गई । 
स्वसन्मृख पुरुषार्थ से रहित तो क्रमबद्ध की मान्यता भी सच्ची नहीं 
है। ज्ञानस्वभाव का प्राश्नय करके परिणमित होने से, यद्यपि पर्याय 
का क्रम आगें-पीछे नहीं होता, तथापि सम्यर्दर्शनादि का परिणमन 
हो जाता हैं और अज्ञानदशा छूट जाती है। इसलिये, “प्रज्ञानी को 
क्‍या करना चाहिये”--इसका उत्तर यह है कि अपने ज्ञानस्वभाव का 
निर्शाय करके अज्ञान दूर करना चाहिये। प्रश्न ऐसा था कि-“क्या 
हम बेठे रहें ?”---किन्तु भाई ! बैठ रहने की व्याख्या क्‍या ? यह 
जड़ शरीर बैठा रहे तो इसके साथ कही धर्म का सम्बन्ध नहों 
है । अज्ञानी अनादिकाल से राग के साथ एकत्वबुद्धि करके उस राग 
में ही बैठा है-राग मे हो स्थित है। उसके बदले ज्ञायकस्वभाव में 
एकता करके उसमें बैठे-श्रर्थात्‌ एकाग्र हो तो अज्ञान दूर हो और 
सम्यग्दर्शनादि शुद्धता का अपूर्व क्रम प्रारम्भ हो ।--इसका नाम धर्म है । 
(१३७) एक बिना सब ब्यर्थ ! 
« में ज्ञाता ही हूँ और पदार्थ क्रमबद्ध परिणमित होनेवाले हैं-- 
ऐसा जो नहीं मानता वह केवलीभगवान को, आत्मा के ज्ञानस्वभाव 
की, पंचपरमेष्ठी भगवंतों को या शास्त्र को नहीं मानता; जीव-अजीव 
की स्वतंत्रता या सात तत्त्वों की उसे श्रद्धा नहीं है, मोक्षमार्ग के पुरु 
षार्थ की तथा द्रत्य-गुण-पर्याय की, उपादान-निम्ित्त की या निश्चय- 
व्यवहार की भी उसे खबर नहीं है। जिसने ज्ञानस्वभाव का निर्णय 
नहीं किया उसका कुछ भी सच्चा नही है। ज्ञानस्वभाव का निर्णय 
करे तो उसमें सभी पक्षों का निर्णय आ जाता है। 
(१३६) पंचरूप से परमेष्ठी और उतका फंसला 

प्रश्न:--इस सम्बन्ध में आजकल बहुत मरूगड़े (मतभेद) चल रहे 

हैं, इसलिये “पंचों” को बीच में रखकर इसका कुछ निपटारा करो न ? 


8. 


उत्तर:--भाई, पंचपरमेष्ठी भगवान ही हमारे “पंच” हूँ। ज्ञायक- 
स्वभाव का और क्रमबद्धपर्याय का यह जो वस्तुस्वरूप कहा जा रहा 
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है उसी प्रकार अनादि से पंचपरमेष्ठी भगवान कहते आये हैं, और 
महाविदेह में विराजमान सीमंघरादि भगवंत इस समय भी यही उपदेश 
दे रहे हैं। इसके सिा अज्ञानी विपरीत मानते हों तो भले मानें, 
किन्तु यहाँ तो पंचपरमेष्ठी भगवन्तों को पंचरूप से रखकर यह बात 
कही जा रही है। पंचपरमेष्ठी भगवन्त इसी प्रकार मानते आये हे और 
इसी प्रकार कहते झराये हैं। जिंसे पंचपरमेष्ठी में सम्मिलित होना हो 
उसे इसी अनुसार मानना पड़ेगा । 

देखो, यह पंचायत का फंसला ! 

है भाई! पंचपरमेष्टीभगवन्तों मे अरिहुंत और सिद्ध भगवन्त 
सर्वज्ष हे, तीनकाल तीतलोक को प्रत्यक्ष जाननेवाले हे,--उस सर्वज्ञता 
को तू मानता है या नही मानता ? 

--यदि तू वास्तव मे सर्वज्ञता को मानता हो तो उसमें क्रमबद्ध- 
पर्याय की स्वीकृति भी झा ही गई । 

-और यदि तू सर्वजता को न मानता हो, तो तूने पंचों को 
(-पंचपरमेःठोभगवन्तों को) हो वास्तव में नहीं माना है। 

“खामों अरिहंताणं और णामो सिद्धाणं--ऐसा प्रतिदिन बोलते हें, 
किन्तु अरिहंत और सिद्धभगवान केवलज्ञान सहित हें, वे तीनकाल 
तीनलोक को जानते हैं और उसी प्रकार होता है--ऐसा माने तो उस 
में क्रमबद्धपर्याय की स्वीकृति आ ही जाती है। आत्मा की सम्पूर्ण ज्ञान- 
शक्ति को और क्रमबद्धपर्याय को जो नहीं मानता वह पंचपरमेष्ठो 
भगवन्तों को भी यथार्थस्वरूप से नहीं मानता | इसलिये जिसे वास्तव 
में पचपरमेप्ठी भगवन्तों को पहिचानना हो उसे बराबर निर्णय करके 
यह बात मानना चाहिये। 

--ऐसा पंचों का फैसला है। 

(१४०) जीव के भ्रकतृत्व की न्याय से सिद्धि 


ज्ञायक श्ात्मा कर्म का अकर्ता है-ऐसा यहाँ आचार्यदेव न्याय से 
सिद्ध करते हें:-- 


५ पारगुन- बेत्र श्‌ हे “हे न द्ं हर 


(१) प्रथण तो जीव और अजीव सभी द्रव्य अपनी अपनी क्रम- 
बद्धपर्यायरूप से उत्पन्न होते हैं; 

(२) जो पर्याय होती है उसमें वे तद्गूप हैं: 

(३) जीव अपने परिणामरूप से उत्पन्न होता है, तथापि वह 
पर को (-कर्म को) उत्पन्न नहीं करता, इसलिये उसे 
पर के साथ उत्पाद्य-उत्पाइकमाव नहीं है; 

(४) उत्पाध-उत्तादक भाव के बिता कार्यक्रारणायना नहीं होता 
इसलिये जीव कारण होकर कर्म को उत्पन्न करे ऐसा 
नहीं होता, और-- 

(५) कारण-कार्यभाव के बिना जीव का अजोव के साथ कर्ता- 
कर्मपना सिद्ध नहीं हो सकता, अर्थात्‌ ज्ञायकभावरूप से 
उत्पन्न होनेवाला जीव कर्ता होकर, मिथ्यात्वादि अजीव कर्म 

' को उत्पन्न करें--ऐसा किसी प्रकार सिद्ध नहीं होता । 

--इसलिये ज्ञायक्रभाव की क्रमबद्धपर्यायहूप से परिणभित होता 





शक 
से 
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हुआ ज्ञानी कर्म का अकर्ता ही है । भाई ! तृ तो ज्ञानस्वभाव ! तू 
अपने ज्ञाता-दृष्टाभावरूप से परिणशमित होकर, उस परिणाम में 
तद्रप होकर उसे कर सकता है, किन्तु तू जड़कर्म का कर्ता हो-ऐसा 
तेरा स्वभाव नहीं है। अहो ! में....ज्ञा...य....क...हैं....ऐेसा पअ्रं...त....र्‌ 
मु.. ख... हो....कर....स....म....मे....तो...,.जी . . .व....को. ..कि....त.... 
नी, , .शां....ति....हो....जा....ये...! 


(१४१) अजीव में भी अकर्तापना में भी अकर्तापना 


यहाँ जीव का अकर्तापना समभाने के लिये आचार्यदेव ने जो 
न्याय दिया है वह सर्व द्रव्यों में लागू होता है। अजोव में भी एक 
अजीव दूसरे अजीव का अकर्ता है। जैसे कि--पानी उष्ण हुआ वहाँ 
अग्नि उसका भ्रकर्ता है, वह निम्तानुसार:-- 

(१) भ्र्नि और पानी दोनों पदार्थ अपनी-अ्रपनी क्रमबद्धपर्याय- 
रूप से उत्पन्न होते हे; 

(२) अपनी-अपनी जो पर्याय होती है उसमे दे तद्बूप हें; 

(३) अग्नि अपने परिणामरूप से उत्पन्न होता हैं, तथापि वह 
पानी की उष्ण अवस्था को उत्पन्न नहीं करता; इसलिये 
उसे पानी के साथ उत्पाद्य-उत्पादकभाव नहीं है; 

(४) उत्पाद्य-उत्पादकभाव के बिना कार्ये-कारण पना तहीं होता, 
इसलिये अग्नि कारण होकर पानी को उष्ण अवस्था को 
उत्पन्न करे--एऐसा नहीं होता; और-- 

(५) कारण-कार्यभाव के बिता अग्नि का पाली के साथ कर्ता- 
कर्मपना सिद्ध नहीं हो सकता । 

” >इसलियें अस्नि पानी को क्षकर्ता ही है। अग्नि अस्नि को 
पर्याय में तद्गप है और उच्ण पानी फी अवस्था में वह पानी ही 
तदूप है । इसी प्रकार कुम्हार और घड़ा आदि जगत के समस्त पदार्यों 
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में भी उपरोक्तानुसार पाँच बोल लागू करके एक-दूसरे का अकर्ता- 
पना समझे लेता चाहिये । 
[ नोटः-- वहाँ जो अ्रग्नि और पाती का दषटाल्त दिया है, यह जीव का 


अकत त्थ सिद्ध करने के सिये नहीं दिया है, किम्तु अजीव का 
परस्पर अकतृ स्व सिद्धू करने के लिये दिया है--यह बात लक में 


रखना चाहिये | ] 
(१४२) “....निमित्त कर्ता तो है न /” 


प्रशन:-- जीव कर्ता है या नहीं ? 


उत्तर:-- हां, जीव कर्ता अवश्य है, लेकिन किसका ? कि-- 
अपने ज्ञायकपरिणाम का:--पुद्गलकर्म का नहीं । 

प्रहन:-- परुदूगल कर्म का निमित्तकर्ता है या नहीं ? 

उत्तर:-- नहीं; ज्ञायकभावरूप से परिणमित होनेवाला जीव 
मिथ्यात्वादि पुदूगलकर्म का निमिक्तकर्ता भी नहीं है। कर्म के निमित्त 

“ टोने पर जिसको दृष्टि है उस जीव को ज्ञायकभाव का परिणमन 

नही है किन्तु अज्ञानभाव का परिणमन है। अज्ञानभाव के कारण ही 
वह पुदगलकर्म का निमित्तकर्ता होता है, और वह संसार का ही कारण 
है ।--यह बात आचारयंदेव ने आगे आनेवाली गाथाझ्रों में भलीभाँति 
समकाई है । 


(आता को को 

जश्ञानस्वभावी जीव कर्ता होकर किसी की पर्याय को आग्रे-पीछे 
बदल दे ऐसा नहीं है। स्वयं अपने ज्ञातापरिणामरूप से उत्पन्न होता 
हुआ ऋरमबद्धपर्याथ का ज्ञाता है; ज्ञातापरिणाम ही ज्ञानी का काये 
है। जिस प्रकार “ईइवर जगत का कर्ता'-यह बात मिथ्या है, 
उसी प्रकार जोव पर का कर्ता-पयह बात भी मिथ्या है। ब्ञायक- 
मूर्ति आत्मा स्व-परप्रकाशक है, वास्तव में ज्ञायक तो शुभ-अशुभ- 
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भावों का भी ज्ञाता ही है; उसमें एकतारूप परिणमित न होने से, 
किन्तु भिन्न ज्ञानभावरूप परिगामित होने से, वह राग का कर्ता नही 
है। राग को ज्ञान के साथ एक्मेक करके जो उसका कर्ता होता है, 
उसकी हृष्टि "ज्ञायकृ” पर नहों है किन्तु विकार पर है, इसलिये 
यह मिथ्याहष्टि है। शूभभाव हो, वहाँ “अशुभभाव होना थे, किन्तु 
ज्ञान ने उन्हें बदलकर शुभ कर दिया”--ऐसमा जो मानता है उसकी 
उन्मुखता भो विकार की ओर ही है; ज्ञायक की ओर उसकी 
उन्मुखता नहीं है। ज्ञाता तो ज्ञायकस्वभावसन्मृव होकर, श्रपने 
अपने ज्ञाताभावरूप ही परिणामित होता हुआ, उस-उस समय के 
राग को भी ज्ञान का व्यवहारज्ञेय बनाता है, किस्तु उसे ज्ञान का 
कार्य नही सानता। उस समय जो ज्ञानपरिग उन हुआ (-उस ज्ञान- 
परिण मन के साथ सम्यक्‌श्रद्धा, आनंद, पुरुषार्थ आदि का परिणमन 
भी साथ ही है) वही ज्ञाता का कार्य है। इस प्रकार ज्ञानी अपने 
निमेल ज्ञान--आनन्दादि परिणामों का कर्ता है, किस्तु राग का या 
पर का कर्ता नही है । 


(१४४) “अकार्यकारणशक्ति” और पर्याय में उसका परिणमन 
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जानी जानता है कि मुझमे अकार्यक्रारशशक्ति है; में कारण 
होकर पर का कार्य करूँ और पर वस्तु कारण होकर मेरा कार्य 
करे-ऐसा पर के साथ कार्यकारणपना मुझे नहीं है। भरे! अंतर 
में ज्ञान कारण होकर राग को कार्यरूप से उत्पन्न करे, अ्रथवा तो 
राग को कारण बनाकर ज्ञान उसके कार्यरूप से उत्पन्न हो-ऐसा 
ज्ञान और राग को भो कार्यकारणपता नहीं है ।--ऐसी अकार्यकारण- 
शक्ति आत्मा में है। 


प्रशन:--अकार्यकारणपना तो द्रव्य में ही है न? 


उत्तर:--४व्य में अकार्यकारस्सशक्ति है--ऐसा माना किसने ?-- 
पर्याय ने | जिस पर्याय ने द्रब्योन्‍्मुख होकर अकार्यकारणक्षक्ति को 
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साना, वह पर्याय द्रव्य के साथ अभेंद होकर स्वयं भो अकार्यकारण- 
रूप हो गई है; इस प्रकार पर्याय में भी अकार्यकारणपना है। दूसरे 
प्रकार से कहा जाये तो--ज्ञायकस्वभावोन्मुख होकर जो पर्याय अभेद 
हुई उस पर्याय में राग का या पर का कतृ त्व नहीं है, वह तो 
ज्ञायकभावरूप ही है। 

(१४५) आत्मा पर का उत्पादक नहीं है है 


देखो, भाई ! जिसे अपने आत्मा का हित करने की गरज हुई 
हो-ऐसे जीव के लिये यह बात है। अन्तर की लोकोत्तरदृष्टि की 
यह बात है; लौकिक बात के साथ इस बात का मेल नहीं जम 
सकता । लोकव्यवहार में तो आजकल ऐसी योजनायें चल रही है 
कि--“अनाज का उत्पादान बढ़ाओ झौर बस्तो का उत्पादन कम करो ।” 
किन्तु यहाँ तो लोकोत्तरद्ृष्टि की बात है कि भाई ! तू पर का 
उत्पादक नहीं है, तू तो ज्ञान है। “अरें ! अभक्ष्य वस्तु खाकर भी 
अनाज बचाओ"--ऐसा कहनेवाले तो अनार्यहृष्टिवाले हे;-ऐसों की 

-““बात तो दूर रही, किन्तु यहाँ तो कहते हे कि आत्मा कर्ता होकर 
पर को उत्पन्न करे या पर का उत्पन्न होना रोके-- ऐसा माननेवाले 
भी मूढ़भिध्याहृष्टि हें। ज्ञानी को तो अन्तर में राग का भी 
भ्रकर्त त्व है--यह बात तो अभी इससे भी सूक्ष्म है। 
(१४६) “सब मानें तो सच्चा यह बात भूठ है। (सच्चे साक्षी 
कौन ? ) 

प्रश्त--सब लोग हाँ कहें तो आपकी बात सच्ची है ' 

उत्तर--अरे भाई ! हमारे तो पंचपरमेष्ठी ही पंच्र हे, इसलिये 
जो पंचपरमेष्ठी मानें बह सच है। दुनिया के श्रज्ञानी लोग भक्ठे ही 
कुछ और मानें। 

जैसा प्रदन यहाँ किया वैसा ही प्रदन भैया भगवतीदासजी के 
उपादान-निमित्त के दोहे में किया है; वहाँ निमित्त कहता है कि-+- 
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निमित्त कहै मोकों सबे जानते हैं जगलोब; 
सेशो नांव न जानहि उपादान को दहोथ ? ॥ ४ 

--है उपादान ! जगत में घर-घर जाकर लोगों से पूछें तो 
सब मेरा ही नाम जानते हँे--अ्र्थात्‌ निमित्त से कार्य होता है-- 
ऐसा सब मानते हैं, किन्तु उपादान क्‍या है उसका तो नाम भी 
नहीं जानते । 

तब उसके उत्तर में उपादान कहता है कि-- 

जपादान कहे रे निमित्त ! तू कहा करें गुमान 
मोकों जानें जीव वे जो हैं सम्यकवान ॥२॥ 

-अरे निमित्त! तू गुमान किसलिये करता है ? जगत के अज्ञानी 
लोग मुझे भले ही न जानें, किस्तु जो सम्यकवंत ज्ञानी जीव हे वे 
मुझे जानते हें । 

निमित्त कहता है कि जगत से पूछें; उपादान कहता है कि 
ज्ञानी से पूछे । 

उसी प्रकार निर्ित्त फिर से कहता है कि-- 

कहें जीव धन जगत के जो निमित्त सोइ शोय ॥। 
अपादान की जात को पूछे नाहीं कोय ॥६॥ 

“जैसा निमित्त हो बसा कार्य होता है--ऐसा तो जगत के सभी 
जीव कहते है, किन्तु उपादान की बात को तो कोई पूछता भी 
नहीं है । 

तब उसे उत्तर देते हुए उपादान कहता है कि-- 

उपादान बिन निमिक्त तू कर न सके हक काज । 
कहा भग्रों जग ना सस्ते जानत हैं जिनराज ॥८॥ 

“अरे निमित्त ! उपादान के बिना एक भो कार्य नहों हो 
सकता, अर्थात्‌ उपादान से ही कार्य होता है ।--जगत के अज्ञानी- 
जीव इसे न जाने उससे कया हुआ ?--जिनराज तो ऐसा जानते हैं । 

उसी प्रकार यहाँ, “आत्मा का ज्ञायकस्वभाव और उसके ज्लेयरूप 
से वस्तु की क्रमबद्धपर्यायें'--यह बात दुनिया के अज्ञानी जीव न 
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ड़ 
समझे और उसका स्वीकार न करें तो उससे क्या ? किन्तु पंच- 
परमेष्ठीभगवन्त उसके साक्षी हे; उन्होंने इसी प्रकार जाना है और 
इसी प्रकार कहा है; और जिस जीव को अपना हित करना हो-पंच- 
परमेष्ठी की श्रंणी में बैठना हो, उसे यह बात समझकर स्वीकार 
करना ही पड़ेगी । 


(१४७) “गोशाला का प्रत ? -या जैनशासन का मर्म ? 


यह तो जैनशासन की मूल बात हैं। इस बात को “गोशाना 
का मत” कहनेवाला जेनशासन को नहीं जानता । प्रथम तो “गोशाला' 
था ही कब ? ओर यह बात तो अनेकों बार स्पष्ट कही जा चुकी 
है कि ज्ञायकस्वभावसन्मुख के पुरुषार्थ बिना एकान्त नियत मानने- 
वाला इस क्रमबद्धपर्याय का रहसस्‍्थ समझा हो नहीं है । सम्यक पुरुषार्थ 
द्वारा जिसने ज्ञानस्वभाव की प्रतोति की और ज्ञाता हुआ, उसीको 
क्रमबद्धपर्याय का यथार्थ निर्णय है. और उसीने जेनशासन को जाना है। 

उत्पाद्यवस्तु स्वयं ही अपनी योग्यता से उत्पन्न होती है, अन्य 
कोई उत्पादक नहीं है; वस्तु में ही वैसी क्रमबद्धपर्यायरूप से स्वयं 
परिणमित होने की शक्ति है--बैंसी अवस्था की योग्यता है--वबँसा ही 
स्वकाल है; तो उसमें दूसरा क्‍या करे ? और यदि वस्तु में स्वयं 
में वेसी शक्ति न हो-योग्यता न हो--स्वकाल न हो तो भी दूसरा 
उसमें क्या करे ? इसलिये अन्य से निरपेक्षपने से ही कर्ता-कर्मपना 
है। पहले कर्ता-कर्म अ्रधिकार में आचायंदेव यह बात कह गये हैं 
कि “स्वयं अपरिणमित को पर द्वारा परिणमित नहीं किया जा 
सकता; क्योंकि वस्तु में जो शक्षित स्वय न हो उसे अन्य कोई 
नहीं कर सकता। और स्वयं परिणमित को तो पर परिणमित करने- 
वाले की अपेक्षा नहीं होती; क्योंकि वस्तु की शक्तितयाँ पर की 
अपेक्षा नहीं रखती ।” ( देखो, गाथा ११६ से १२५ ) 
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(१४६) सब् सर्वत्र उपादान का ही बल 
पुनश्च, पं. बनारसीदासजी भी कहते हे कि :-- 
डपादान बल्च जधहाँ--तहाँ, नहि निर्मित को दाघ | 
एक चअक्रसों रथ चक्ते, रविको यहें स्वभाव ॥ 5१ ॥ 
--जहाँ देखो वहाँ उपादान, का ही बल है, ग्रर्थात्‌ योग्यता से 
ही कार्य होता है, उसमें तिमित्त का कोई दाव-पेच नहीं है; “निमित्त 
के कारण कार्य हुआ--ऐसा निमित्त का दाव्र या बारी कभी आती 
ही नहीं, जहाँ देखो वहां उपादान का हो दाव है। “ऐसा क्यों ? 
कहते हें-उपादान की वैसी हो योग्यता। “निमित्त के कारण हुआ ? ” 
->कहते है नहीं । 
(१५०) “-निमित्त बिना........? ? ” 


प्रश्न :--निमित्त कुछ नहीं करता यह सत्र, किल्तु क्या निमित्त 
के बिना होता है ? 

उत्तर .- हाँ, भाई ! उपादान के कार्य में तो निमिच् का अभाव 
है, इसलिये वास्तव में निमित्त के बिता ही कार्य होता है । निर्मित्त 
है भ्रवश्य, किन्तु वह निमित्त में है, उपादान में तो उसका अभाव 
ही है, उस अपेक्षा से निमित्त बिना ही होता है । 


--ऐसी बात आये वहाँ उपादान-निमित्त का भेदज्ञान स्मभने के 
बदले कुछ विपरीत दृष्टिवाले जीव कहते हें कि--“अरे ! निर्मित्त का 
निषंध हो जाता है !” भाई रे! इसमें निमित्त के अस्तित्व का 
निषेध नहीं होता, निमित्त तो निरमित्तवू्प से ज्यों का त्यों रहता 
है । तू निमित्त को निमित्त रूप से रख, उसे उपादान में मत मिला। 
अज्ञानी निमित्त-नैमित्तिकसम्बन्ध को कर्ताकर्मरूप से सानकर, उपा- 
दान-निम्मित्त की एकता कर डालते हैं। 


-ऊार्य होता तो है उपादान॑ से, किन्तु कहीं निमित्त के बिना 
होता है ? 
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-शरीर की क्रिया होती जरीर से है, किन्तु कहीं जीव के बिता 
होती है ? 

--विकार करता है जीव स्वयं, किन्तु कही कर्म के बिना होता है? 

--ज्ञान होता है स्वयं से, किन्तु कहीं गुरु के बिना होता है ? 

--मोक्ष होता है जीव के उपादान से, किन्तु कहीं मनृष्यदेह के 
बिना होता है ? हु 

-हस प्रकार कितने ही दलील करते हे; किन्तु भाई ! उपादान 
की अपनी योग्यता से ही कार्य होता है--ऐसा जो वास्तव में जानता 
है उसे इसका भी ज्ञान होता है कि परनिमित्त कंसा होता है; इस- 
लिये “निमित्त के बिना ..” का प्रदन उसे नहीं रहता । वह तो 
जानता है कि उपादान से कार्य होता है, और वहाँ योग्य निमित्त 
होता ही है,--“गतेः धर्मास्तिकायवत्‌ ।” (देखो श्री. पूज्यपादाचार्यदेवकृत 
इुष्टोपदेश गाथा-३५) 

जो जीव स्व-पर दो बस्तुओं को मानता ही नही, निमित्त को 
जानता ही नहीं, ऐसे अन्यमतों को निमित्त का अस्तित्व सिद्ध करने 
के लिये “निमित्त के बिना नहीं होता --ऐसी दलील से समभाया 
जाता है; किन्तु जहाँ स्व-पर के भदज्ञान की बात चलती हो, उपा- 
दान-निमभित्त की स्वतत्नता का वर्णन चलता हो, वहाँ बीच में “निमित्त 
के बिना नहीं होता“--यह दलील रखना तो निमित्ताधीनदहृष्टि हो 
सूचित करता है। “निमित्त होता ही है” फिर "निमित्त के बिना नहीं 
होता --इस दलील का क्‍या काम है ? 

प्रवचनसार गाथा १६० में आचार्यदेव कहते हे कि वास्तव में में 
दरीर, वाणी और मत को आधारभूत नहीं हैँ, उनका कारण में 
नहीं हुँ, उनका कर्ता, प्रयोजकहू या अनुमोदक भी में नहीं हूँ; मेरे 
बिना ही, अर्थात्‌ में उन शरीरादि का आधार हुए बिना, कारण हुए 
बिना, कर्ता हुए बिना, प्रयोजक या ग्रनुमोदक हुए बिना, वे स्वयं 
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अपने-अपने से ही होते है, इसलिये में उत शरीरादि का पक्षपात 
छोड़कर (अर्थात्‌ मेरे निमित्त बिना वे नहीं हो सकते--ऐसा पक्षपात 
छोड़कर) अत्यंत मध्यस्थ-साक्षोस्वरूप--ज्ञायक हूँ । 
(देखो, प्रवत्चननसार गाथा १६०) 

(१५१) इस उपदेश का तात्पर्य और उसका फल 

यहाँ आचार्यदेव कहते हैं कि हे भाई ! सर्व द्रव्यों को दूसरे के 
साथ उत्पाद्य-उत्पादकभाव का अभाव है इसलिये तू ज्ञावा ही रह । 
“में ज्ञान हँँ”-ऐसा निर्णय करके जो स्वसन्मुख ज्ञातापरिणामरूप से 
उत्पन्न हुआ वह जीव अपने सम्यक्‌श्नद्धा-ज्ञान-आनन्दादि कार्यरूय 
से उत्पन्न होता है इसलिये उसका उत्पादक है, किल्‍्तु कर्मादि पर 
का उत्पादक नहीं है ।--इसप्रकार जीव को स्वभावसन्मुख दृष्टि करके 
निर्मल क्रमबद्धपर्यायरूप से परिणमित होने के लिये यह उपदेश है। 
शायकस्वभावसन्मुख हप्टि करके परिणमित हुआ वहा-- 

ज्ञानगुण अपने निर्मल परिणाम के साथ तद्रप होकर परिणुमित 

हुआ, 

श्रद्धायुण अपने सम्यर्दर्शनपरिणाम के साथ तद्गूप होकर परि- 

णमित हुआ; 

आनन्दगृूण अपने आनंदपरिणाम के साथ तद्गूप होकर परिशमित 

हुआ; 

“इस प्रकार ज्ञायकस्वभावसन्मुख होकर परिणमित होने से 
श्रद्धा-श्ञान-चारित्र-वीर्याद समस्त गुणों की निर्मल परिणमनधारा 


बढ़ने लगी (--यह है ज्ञायकस्वभाव की और क्रमबद्धपर्याय की प्रतीति 
का फल ! 
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$& सातवों प्रवचन #* 


[ भ्राश्चिन शुक्ला ६, दीर सं. २४८० ] 





निम्न ओर अकेला ज्ायकस्वभाव और दूसरी भोर कप 
यथा निर्णय करने में सब झा जाता दै, यह मूल वस्तुधरम है, वह केवली- 
भगवान का उदर है, सन्‍तों का हा है, शास्त्रों का सम है, विश्व का दर्शन 
है और मोक्षमाग का कतंध्य कैसे होता है उसकी यद्द रीति है। 

अज्ञानी कहते हैं कि यह “हूस की बीमारी” है तब यहाँ कद्ते हैं कि 
| यह तो सर्वश् का हाव' है; जिसे यह वात बैठ गई उसके हृदय में सर्वक्ष 
बैठ गये,--वह भ्रत्पश् होने पर भी “मैं स्व जेसा श्ञाता हो हूँ!"-.. ऐसा 
| उसे निर्शय हो गया। 


(१५२) अधिकार का नाम 
इस स्वंवशुद्धजन श्रधिकार की पहली चार गाथाओं की वच- 
;* लिका हो रही हैँ। सर्वविशुद्धन/ात अधिकार कहो, ज्ञायकद्रव्य का 
अधिकार कहो, या क्रमबद्धपर्याय का अधिकार कहो; जहाँ ज्ञायकद्रव्य 
को पकड़कर ज्ञान एकाग्र हुआ वहाँ वह ज्ञान सर्वविशुद्ध हो गया, 
श्रौर उस ज्ञान के विषयरूप से सर्वे द्वव्यों की ऋमबद्धपर्याय है उसका 
भी उसे निर्णय हो गया। 


(१५३) “क्रमबद्ध' और “कर्मबन्ध” ! 


देखो, यह क्रमबद्धपर्याय की बात छह दिन से चल रही है, और 
झ्राज सातवाँ दिन है; बहुत-बहुत पक्षों से स्पष्टीकरण हो गया है; 
तथापि कुछ लोगों क्रो यह बात समझना कठित मालूम होता है। 
कोई तो कहते हैं कि--'महाराज ! आप क्‍या कहते हो, “कर्मबंध'' 
मातता यह सम्यर्दर्शन है--ऐसा श्राप कहते हो ?”- जरे भाई ! यह 
“क्रमबद्ध/ अलग और “कर्मबंध” अलग ! दोनों के बीच विशाल 
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अन्तर है। कर्मबंधरहित ज्ञायकस्वभाव कैसा है और वस्तु की पर्याय 
में क्रबद्धता किस प्रकार है उसे पहिचाने तो सम्यग्दर्शन हो। इस 
“करमबद्ध/ को समझ के तो “कर्मबंध” का नाश हो, और जो “क्रम- 
बद्ध/ को न समझे उसे “कर्मबंध' होता है। 
(१५४) “ज्ञायक” और “क्रमबद्ध” दोनों का निर्णय एकसाथ 
 जोब में या भ्जीव में प्रतिसमथ जो क्रमबद्धपर्याय होना है वही 
होती है; पहले होनेवालो पर्याय बाद में नहीं होती, और बाद में 
होनेवाली पर्याय पहले नहीं होती। अनादि-अनंत कालप्रवाह के 
जितने समय हें उतनी ही प्रत्येक द्रव्य की पर्यायें हैं; उनमें जिस 
समय जिस पर्याय का नम्त्नर (क्रम) है उस समय वही पर्याय होती 
है। जिस प्रकार सात वारों में रविवार के वाद सोमवार और फिर 
मंगलवार-इस प्रकार ठीक क्रमबद्ध हो आते हें उल्टे सीधे नही आते; 
उसी प्रकार एक से सो तक के नबरों में १ के बाद २, ४० के 
बाद ५१, ६६९ के बाद १००,--ईस प्रकार सब क्रमबद्ध ही श्राते 
हैं; उसी प्रकार द्रव्य की ऋमबद्धपर्यापों मे जो ५१वों पर्याय होगो 
वह ५०वीं या ५रवी नहीं होती, और जो “४२वी हो वह ४५१५व्री 
नही होती । अर्थात्‌ पर्याय के क्रमबद्धपने में कोई भी पर्याय बीच से 
हटकर आगे-पीछे नहीं होती । जिस प्रकार पदार्थ की पर्याय करा 
ऐसा क्रमबरद्धस्वरूप है, उसी प्रकार आत्मा का ज्ञायकस्वरूप है। 
में सर्वविशुद्धजानमात्र ज्ञायक हँ--ऐसे ज्ञायकस्वरूप के निर्णय के साथ 
ऋरमबद्धपर्याय का भी निर्णय हो जाता है। आत्मा का ज्ञायकस्वरूप 
और पर्यायों का क्रमबद्धस्वरूप--इन दो में से एक को भी न माने 
तो ज्ञान और ज्ञेय का मेल नही रहता अर्थात्‌ सम्यस्जान नहीं होता । 
शायक स्वभाव और क्रमबद्धपर्याय-इन दोनों का निर्णय एकसाथ ही 
' होता है |-कब होता है ?--जब ज्ञानस्यभाव की ओर ढले तब । 


(१५५) यह बात किसे परिणमित होती है ! यह बात किसे परिणमित होती है ? 


झभी तो जिसने यथाये गुरुगम से ऐसी बात का श्रवण भी 


फाल्गुन-चेत्र २४८१ : 6०७ : 


नही किया है, वह उसका ग्रहण और धारण तो कहाँ से करेगा ? 
झौर सत्य का ग्रहण तथा धारण किये बिना ज्ञानस्वभावसन्मुख 
होकर उसकी रुचि का परिगमन कहा से होगा ? यहाँ ऐसा कहना 
है कि अभी जो विपरीत बात का श्रत्र० ओर पोषण कर रहे हें, 
उनके सत्यरुचि के परिगामन की योग्यता नहीं है। जिसके अंतर 
की महान पात्रता और पुरुषार्थ हों उसीको यह वात परिणमित 
होती है । 


(१५६) धर्म का पुरुषार्थ 

उत्पाद-व्यय-भ्र्‌ वयुक्त सत्‌, और सत्‌ बह द्रव्य का लक्षरा है; उसमें 
भी क्रमबद्धपर्याय की बात का समावेश हो जाता है; ऋ्रमबद्धपर्याय के 
बिना उत्पाद-ब्यय नही हो सकते | प्रत्येक पर्याय का उत्पाद अपने- 
अपने काल में एक समय पर्यन्त सन्‌ हैं। अकेली पर्याय पर या राग 
पर हृष्टि रखकर इस क्रमबद्धपर्याय का निर्णय नहीं होता, किन्तु 
ध्रव ज्ञायकस्वभाव पर दृष्टि रखकर ही क्रमबद्धपर्याय का यथार्थ 
#द्वि्णय होता है। अनेक लोगों को ऐसा प्रश्न उठता है कि--क्रमबद्ध- 
र्धाय में धर्म का पुरुषार्थ करमा कहाँ रहा ? उनसे कहते हूँ कि 
भाई सम्यकृश्नद्धा-ज्ञान के अ्रंतरपुरुपार्थ बिना यह बात निः्चत्‌ हो 
नहीं होती । “में ज्ञायक हूँ--ऐसी दृष्टि के बिता क्रमबद्धपर्याय का 
ज्ञान करेगा कौन ? ज्ञान के निर्णय बिना जैय का निर्णय होता ही 
नहीं । ज्ञान के निर्णय सहित क्रमबद्धपर्याय का निर्णय करे तो अनन्त 
पदार्थों में कहों भी फेरफार करने का अनना अहंकार दूर हो जाये 
और ज्ञातारूप ही रहे ।-इसीमें मिथ्यात्व के और अनन्तानुवन्धी- 
कषाय के नाश का पुरुषार्थ आ गया। यही धर्म के पुरुषार्थ का 

स्वरूप है, श्रन्य कोई बाहर का पुरुषार्थ नहीं है। 


(१५७) “क्रमबद्ध/ का निर्णय और उसका फल 


क्रमबद्धपर्याय का निर्णय किसे होता है ? और उसका फल क्‍या ? 
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-जिसकी बुद्धि ज्ञायकभाव में एकाग्र हुई है, और राग में या 
पर का फेरफार करने की मान्यता में रुक गई नहीं है, उसीको 
ऋमबद्धपर्याय का यथार्थ निर्णय हुआ है, और उस निर्णय के साथ ' 
उसे पुरुषार्थादि पाँचों समवाय (पूर्वोक्त प्रकार से) आ जाते हेँ। 
और, स्वसन्मुख होकर वह निर्णय करते ही सम्यस्दशनादि निर्मल 
पर्यायों का क्रमबद्धप्रवाह प्रारम्भन्हों जाता है--यही उसका फल है। 
ज्ञायकस्वभाव की दृष्टि कहो, क्रमबद्धपर्याय का निर्णय कहो, या 
मोक्षमार्य का पुरुषार्थ कहो,-तीनों एकसाथ ही है; उनमें से एक हो 
और दूसरे दो न हों--ऐसा नहीं हो सकता । 


प्रत्येक पदार्थ सत्‌ है, उसका जो झनादि अनन्त जीवन है उसमें 
ततीनोकाल की पर्यायें एकसाथ प्रगट नहीं हो जातीं, किन्तु एक के 
बाद एक प्रगट होती है, और प्रत्येक समय की पर्याय व्यवस्थित क्रम- 
बढ्ध है। ऐसे वस्तुस्वरूप का निर्णय करनेवाले को सर्वज्ञ के केवल- 
ज्ञान का निर्णय हुआ और श्रपने ज्ञानमें वेंसा सर्वेज्त् का सामथ्ये 
है--उसका भी निर्णय हो गया। ज्ञानस्वभाव की सन्मुखता में इन 
सबका निर्णय एकसाथ हो जाता है। गअ्रक्रम ऐसे ज्ञायकस्वभावी द्रव्य 
की ओर उनन्‍्मुख होकर उसका निर्णय करने से पर्याय की कऋ्रमबद्धता 
का निर्णय भी हो जाता है; अक्रमरूप अखण्ड द्रव्य की दृष्टि बिना 
पर्याय की क्रमबद्धता का यथार्थज्ञान नहीं होता । 


भगवान ! द्रव्य त्रिकाली सत्‌ है, और पर्याय एक-एक समय का 
सत्‌ है; वह सत्‌ जँसा है उसे वैसा ही जानने का तेरा स्वभाव है; 
किन्तु उसमें कहीं उलटा-सीधा करने का तेरा स्वभाव नहीं है। भरे, 
सत्‌ में “ऐसा क्‍यों ?“--इस प्रकार विकल्‍प करने का भी तेरा 
स्वभाव नहीं है ।--ऐसे स्वभाव की प्रतीति करने से मोक्षमार्ग का 
प्रारभ्भ हो जाता है और उसमें मोक्षमार्ग के पाँचों समवाय एकसाथ 
झा जाते हैं । ० 
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(१५५) यह है संतों का हादे 

एक ओर अकेला ज्ञायकस्वभाव, और दूसरी ओर क्रमबद्धपर्योय, 
-+इसका यथार्थ निर्णय करने में सव आ जाता है, वह मल वस्तु- 
धर्म है, वह केवलोभगवान का उदर है, संत्रों का हार्द है, शास्त्रों 
का मर्म है, विश्व का दर्शन है, और मोक्षमार्ग का कर्तव्य कैसे होता 
है उसकी यह रीति है । 

अज्ञानी कहते हैं कि यह “छुत की बीमारी है, तब यहाँ कहते 
हैं कि यह सर्वज्ञ का हार्द है; जिसे यह बात बैठ गई उसके हृदय में 
सर्बश् बेंठ गये,--१ह अल्पज्ञ होने पर भी “में सर्वज्ञ जैसा ज्ञाता हूँ” 
“ऐसा उसे निर्णाय हो गया। 

अभो जिन्होंने ऐसे वस्तुस्वरूप का निर्णाय नहीं किया, अरे ! 
यह बात सुनी भो नहीं, और यों ही त्यागी या ब्रतपना लेकर धर्म 
मान निया है, उन्हें धर्म तो नहीं है, किन्तु धर्म की रीति क्‍या है-- 
इसकी भी उन्हे ख़बर नहीं है। 
(१५९) जो यह बात समझ ले उसकी दृष्टि बदल जाती है 
;.. यहाँ ज्ञायकश्वभाव की दृष्टि की बात है, इसलिये ज्ञानस्वभाव 
का निर्णय क्‍या, पुरुषार्थ क्या, सम्यग्दर्शन क्या,--यहू सब साथ ही 
आ जाता है, और इस दृष्टि में तो गृहीत या अगुृहीत दोनों मिथ्यात्व 
का नाश हो जाता है। जो शायक्रस्त्रभाव की हृष्टि नहीं करता, 
पुरुषार्थ को नहीं मानता, सम्यम्दर्श नहीं करता और “जो होना 
होगा वह होगा/--इस प्रकार एकान्त नियत को पकड़कर स्वच्छन्दी 
होता है, वह गृहीतमिथ्याहष्टि है, ऐसे जीव की यहाँ बात नहीं 
है। यह बात समभे उसे ऐसा स्वच्छन्द रहता ही नहीं, उसकी वो 
हृष्टि का सारा परिशमन ही बदल जाता है। 


(१६०) जायकस्वभाव को हृष्टि की ही मुख्यता 
द्रब्यहष्टि के बिना क्रमबद्धपर्याय का निर्णय नहीं होता; क्‍योंकि 
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क्रमबद्धपघना समय-समय की पर्याय में है, और छम्नस्थ का उपयोग 
असंख्य समय का है, उस असख्य समय के उपयोग में एक-एक 
समय की पर्याय पृथक्‌ करके नहीं पकड़ी जा सकती, किन्तु ध्रूव- 
ज्ञायकस्वभाव में उपयोग एकाग्र हो सकता है। इसलियें समय-समय 
की पर्याय का क्रमबद्धपना पुकड़ते हुए उपयोग अन्तरोन्मुख होकर 
भ्रवज्ञायकस्वभाव में एकाग्र होता है और ज्ञायक की प्रतीति में 
ऋमबद्धपर्याय की प्रतीति भी हो जाती है ।-इस प्रकार इसमे ज्ञायकस्वभाव 
की दृष्टि ही मुख्य है। 
(१६१) जैसा वस्तुस्वरूप, वसा ही ज्ञान और वैसी ही वाणी 

देखो, यह वस्तुस्वरूप ! पदार्थ का ज॑ंसा स्वरूप हो वसा ही 
ज्ञान जाने, तो वह ज्ञान सच्चा हो। समस्त पदार्थों की तीनोंकाल 
की पर्याये क्रमबद्ध है,--ऐसा हो वस्तुस्वरूप है; सर्वक्भगवान नें 
केवलज्ञान में प्रत्यक्ष इस प्रकार जाना है और वाणी में भी वेंसा 
ही कहा है; इस प्रकार पदार्थ, ज्ञान और वाणी तीनो समान हैं। 
पदार्था का जँसा स्वभाव है वसा ही ज्ञान में देखा, और जैसा जान में 
देखा वैसा ही वाणी में आया;-ऐसे वस्तुस्वरूप से जो विपरीत 
मानता है-आत्मा कर्ता होकर पर को पर्याय बदल सकता है-ऐसा 
मानता है वह पदार्थ के स्वभाव को नहीं जानता; सर्वज्ञ के केवलज्ञान 
को नहों जातते। आर सर्जज्ञ के कहे हुए आगम को भी वह नहीं 
जानता; इसलिये देव-गुरु-शास्त्र को उसने वास्तव में नहीं माना है। 

इस “कऋमबद्धपर्याय” के सम्बन्ध में आजकल अनेक जीवों का 
कुछ निर्णय नहों है, और बड़ी गड़बड़ी चल रही है, इसलिये यहाँ 
अनेकानेक प्रकारों से उसकी स्पष्टता की गई है। 
(१६२) स्वच्छन्दी के मत का मेल (१) 

प्रथन:--आप कहते हे कि जेसा सर्वेज्ञ भगवान ने देखा होगा 
वैसा ऋ्बद्ध होगा; तो फिर हमारी पर्याय में मिथ्यात्व भी जैसा 
ऋमबद्ध होना होगा वैसा होगा !' 
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उत्तर :-परे मूढ ! तुझे सर्वज्ञ को मानना नहीं है और स्वच्छंद 
का पोषण करना है !--निकाल दे अपने मन का मेल !! सबंज्ञ का 
निर्णय करे और मिथ्यात्व भी रहे-यह कहाँ से लाया ? तूने सर्वज्ञ 
का निर्णाय ही नहीं किया है। इसलिये अंतर का मैल निकाल दे... 
गोटे निकाल दे और ज्ञानस्वभाव के निर्णय का उद्यम कर । ज्ञान- 
स्वभाव के निर्णय बिना “क्रमबद्ध/ की बात तू कहाँ से लाया ? 
मात्र “क्रमबद्ध शब्द को पकड़ रखने से नहीं चलेगा। ज्ञानस्वभाव 
का निर्णय करके क्रमबद्ध को माने तो अपनी पर्याय में मिथ्यात्व 
ने का प्रश्न ही न उठे, क्योंकि उसकी पर्याय तो अतर॒स्वभावोन्मुख 
हो गई है, उसे अब भिध्यात्व का क्रम हो ही नहीं सकता, और 
सर्वेक्षमगवान भी ऐसा देख ही नहीं सकते । 


जिसे ज्ञानस्वभाव का भान नहीं है, स्वशदेव का निर्णय नहीं है 
ओर उस प्रवार का उद्यम भो नहीं करता, विकार को रुचि नही 
छोड़ता और मात्र भाषा में “क्रमबद्धपर्याय” का नाम लेकर स्वच्छन्दी 
होता है, वेसा जीव तो अपने आत्मा को ही ठयता है। अरे ! 
जो परमवीतरागता का कारण है उसकी ओट लेकर स्वच्छुल्द का 
पोषण करता है यह तो महान विपरीतता है। 


(१६३) स्वच्छन्दी के मन का मल (२) 


एक त्यागी-पडितजों ने विद्यार्थी पर खूब क्रोध किया; जब 
किसीने उनसे कहा तो वे बोले कि-“अरे भैया ! तुमने गोम्मटसार 
नही पढ़ा, गोम्मटसार में ऐसा लिखा है कि जब क्रोध का उदय 
आता है तब क्रोध हो ही जाता है।” देखो, यह गोम्मटसार पढ़कर 
सार निकाला ! अरे भाई ! तू ग्रोम्मटसार की ओट न ले, तुझ 
जेसे स्वच्छन्द की पुष्टि करनेवाले के लिये वह कथन नहीं है। 
पहले तो क्रोधादिकषाय होने का भय रहता था और अपने दोषों 
की बिंदा करता था, उसके बदले अब तो वह भी नही रहा ! भाई ! 
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शास्त्र का उपदेश तो वीतरागता के लिये होता है या कषाय बढ़ाने 
के लिये ? पअज्ञानदशा में जैसा कषाय था वेसे ही कपषाय में खड़ा 
हो तो उसने शास्त्र पढ़ें ही वहों; भले हो वह गोम्मटसार का नाम 
ले, किन्तु वास्तव में वह गोम्मठसार को नहीं मानता । 

(१६४) स्वच्छन्दी के मन का मेल (३) 

“इसी प्रकार अब इस क्रमबद्धपर्याय की बात में लो। कोई 
जीव रुचिपूर्वक तीत्र क्रेधादिभावः करे और फिर कहे कि--“क्या 
किया जाये भाई ? हमारी क्रमबद्धपर्याय ऐसी ही होना थी ' ” क्रम- 
बद्धपर्याय सुनकर ज्ञायकस्वभावोन्मुख होने के बदले, यदि ऐसा सार 
निकाले तो वह स्वच्छंदी है, वह क्रमबद्धपर्याय को समझा ही नहीं 
है। अरे भाई ! तू क्रमबद्धपर्याय की झोट न छे, तुक जैसे स्वच्छुद 
का पोषण करनेवाले के लिये यह बात नहीं है। पहले तो क्रोधादि 
कषाय का भय रहता था और अपने दोषों को निन्‍दा करता था, 
उसके बदले अब तो वह भो नहों रहा ”? भाई रे! यह क्रमबद्ध- 
पर्याय का उपदेश तो अपने ज्ञायकभाव को दृष्टि करने के लिये है 
या विकार की रुचि का पोपरणा करने के लिये ? जो विकार की 
रुचि छोड़कर ज्ञानस्वभाव को दृष्टि नहों करता बह जीव क्रमबद्धपर्याय 
की बात समझा ही नहीं है; भले ही क्रमबद्धपर्याय का नाम छे, 
किन्तु वास्तव में वह क्रमबद्धपर्याय को मानता ही नहीं है। 

इसलिये हे भाई ! अपने मन का मेल निकाल दे, स्वच्छन्द का 
बचाब छोड़ दे और विकार की रुचि छोड़कर ज्ञानस्वभाव की प्रतीति 
का उद्यम कर। - 


(१६५) सम्यकक्‍त्वी की अदुभुत दक्ा | 
प्रएन:--क्रमबद्धपर्याय की सच्ची समझ कंसे होती है ? 


उत्तर:--“में ज्ञायक हूँ---इस प्रकार जाता की ओर ढलकर, अपनी 
दृष्टि को ज्ञायकस्वमाव की ओर मोढ़ दे उसीको क्रमबद्धपर्याय को 
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सच्ची समझ होती है, इसके सिवा नहीं होती । इस प्रकार क्रमबद्ध- 
पर्याय माननेवाले की हष्टि क्रोधादि पर नहीं होती, किन्तु ज्ञायक पथ 
ही होती है; और ज्ञायकदृष्टि के परिणमन में क्रोधादि नहीं रहते । 
ज्ञायकस्वभाव की हष्टि का ऐसा परिणमन हुए बिना जीव को सच्चा 
सन्‍्तोष और समाधान नहीं होवा; और सम्यक्त्वी को ऐसी दृष्टि का 
परिणमन होने से उनके सब समाधात हो गये हें; ज्ञायकपने के 
परिणमन में उन्हें किसीका अभिमान भी नहीं रहा, और अपने में 
प्रमाद भी नहीं रहा तथा उतावल भी न रही । ज्ञातापने के परिणमन 
की ही धारा चल रही है उसमें व्याकुलता भी कैसी ? और प्रभाद 
भी कंसा ?--ऐसी सम्यक्त्वी की अद्भूत दशा है। 


(१६६) ज्ञातापने से च्यत होकर अज्ञानी कर्ता होता है 





एक ओर ज्ञाता-भगवान, और सामने पदार्थों का क्रमबद्धपरि- 
मन--उनका आत्मा ज्ञाता हो है, ऐसा मेल है; उसके बदले वह मेल 
तोड़कर (शअर्थात्‌ स्वयं अपने ज्ञातास्वभाव से च्यूत होकर) जो जीव 
कर्ता होकर पर के क्रम को बदलना चाहता है, वह जीव पर के 
क्रम को तो नही बदल सकता किन्तु उसकी दृष्टि में विषमता 
(मिथ्यात्व) होती है। ज्ञायकपने का निर्मल प्रवाह चलना चाहिये 
उसके बदले विपरीतदृष्टि के कारण वह विकार के क॒तुत्वरूप से 
परिणमित होता है । 


_(१६७) सम्यकश्रद्धा-ज्ञान कब होते हें ? 


जिसे अपना हित करना हो,--ऐसे जीव के लिये यह बात है । 
हित सत्य से होता है किन्तु अ्रसत्य से नहीं होता । सत्य के स्वीकार 
बिना सच्चा ज्ञान नहीं होता, और सम्यकज्ञान के बिना धर्म या 
हित नहीं होता । जिसे अपने ज्ञान में से असत्यपना टालकर सत्यपना 
करना हो उसे क्‍या करना चाहिये ?-उसकी यह बात है। 


६ ४१४ : ग्रात्मधर्म : ११५९-२० 


जैसा पदार्थ है वंसो ही उसकी श्रद्धा करे, और ज॑सी श्रद्धा है 
घबेसा ही पदार्थ हो, तो वह श्रद्धा सच्ची है; इसी प्रकार जैसा पदार्थ 
है वैसा ही उसका ज्ञान करे, और जेसा ज्ञान करे, बसा ही पदार्थ 
हो--तो वह ज्ञान सच्चा है । हे 

“आत्मा ज्ञायकस्वहप है, जायक्रपता हो जोवतत्व का सच्चा 
स्वरूप है, और पदार्थ क्रमबद्धपर्यायरूप से स्वय परिणशामित होनेवाले 
हैं; यह “ज्ञायक्र अपने ज्ञानसहित उनका ज्ञाता है, किन्तु वह किसी 
के क्रम को बदलकर आगे-पीछे करनेवाला नहीं है/--एंसे वस्तुस्वरूप 
की श्रद्धा और ज्ञान करे तो वे श्रद्धा-ज्ञान सच्छे हो, इसलिये हित 
और धर्म हो । 
(१६८) मिथ्याश्रद्धा-ज्ञान का विषय जगत में नही है 

--किनन्‍्तु कोई ऐसा माने कि “में कर्ता होकर पर की अवस्था को 
बदल दूं, अर्थात्‌ मेरा पर के साथ कार्यक्रारणपना है --तो उसको 
मान्यता मिथ्या है, क्योंकि उसकी मान्यतानुसार वस्तुस्वरूप जगत में 
नहीं है । मिध्याश्रद्धा का (झौर मिथ्याज्ञान का) विषय जगत में 
नहीं है । जिस प्रकार जगत में “गधे का सींग” कोई वस्तु ही नहीं 
है, इसलिय “गधे का सोग' ऐशो श्रद्धा या ज्ञान वह मिथ्या ही है। 
उसी प्रकार “पर के साथ कार्यकारणपना हो”-ऐसी कोई वस्तु ही 
जगत में नहीं है, तथापि “में पर का करूँ”....इस प्रकार जो पर के 
साथ कार्यकारणपना मानता है उसकी श्रद्धा और जान मिथ्या ही है; 
क्योंकि उसकी मान्यतानुसार कोई विषय जगत में नहीं है । यहाँ 
ऐसा नहीं समझता चाहिये कि-जिस प्रकार “गधे का सींग” और पर 
के साथ कार्यकारणपना जगत में नहीं है उसी प्रकार मिथ्या श्रद्धा भी 
नहीं है। मिथ्या श्रद्धा-ज्ञान तो अज्ञानी की पर्याय में हैँ, किन्तु 
उसकी श्रद्धानुसार वस्तुस्वरूप जगत में नहीं है । अज्ञानी की पर्याय 
में मिथ्या श्रद्धा तो “सत” है, किन्तु उसका विषय “ग्रसत्‌” है अर्थात्‌ 
उसका कोई विषय जगत में नहीं है ।, 
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देखो, यहाँ कहा है कि-“मिथ्याश्रद्धा सत्‌ है” इसका क्‍या मत- 
लब?--कि जगत में मिथ्याश्रद्धा का अस्तित्व (सतृपना) है, मिथ्या- 
श्रद्धा है ही नहीं-ऐसा नहीं है; किन्तु उस भिथ्याश्रद्धा के अभिप्राया- 
नुसार कोई वस्तु जगत में नहीं है। यदि उस श्रद्धानुसार वस्तु का 
स्वरूप हो तो उसे मिथ्याश्रद्धा न कहा जाये । 
(१६९) इसमें क्या करना आया? 


यहाँ एक बात चल रही है कि आत्मा का ज्ञाधकपना और सर्व 
वस्तुओं को पर्यायों का क्रमबद्धपना माने बिना श्रद्धा-ज्ञान सच्चे नहीं 
होते, और सच्चे श्रद्धा-ज्ञान बिना हित या धर्म नहीं होता । 

कोई पूछे कि इसमें क्या करना आया ?-तो उसका उत्तर यह है 
कि-पहले प्र का कर्तृत्व मानकर विकार में एकाग्र होता था, उसके 
बदले अब ज्ञानस्वभाव में एकाग्रता करके ज्ञाता-हृष्टा रहा । उस ज्ञाता- 
हृष्टापने में अतीन्द्रिय आनन्द का वेदन, स्वत्रभाव का पुरुषार्थ आदि 
भी साथ ही हूँ । 


(१७०) ज्ञायकसन्मुव दृष्टि का परिणमन ही सम्यकत्त का पुरुषार्थ 


ज्ञायकस्वभाव का निर्णय करके जिसने क्रमबद्धपर्याय मानी उसके 
स्वसन्मुख पुरुषार्थ भी साथ ही श्रा गया है । ज्ञायकस्वभावसन्मुख 
जो परिणमन हुआ उसमे पुरुषार्थ कहो अलग नहीं रह जाता; पुरु- 
पार्थ भी साथ ही परिणमित होता है । ज्ञायकस्वभमाव की दृष्टि, 
क्रमबद्धपर्याय का निर्णय, स्त्रसन्मुख पुरुषार्थ, या सम्यस्दर्शत-यहू सब 
कही पृथक्‌ू-पृथक्‌ नही हे किन्तु एक हो हैं | इसलिये कोई ऐसा 
कहे कि “हमने ज्ञायक का और क्रमबद्ध का निर्णय तो कर लिया, 
किल्तु अभी सम्यस्दर्शन का पुरुषार्थ करता बाकों है, तो उसका 
निर्णय सच्चा नहीं है; क्योंकि यदि ज्ञायकस्वभाव का और क्रम- 
बद्धपर्याथ का यथार्थ निर्णय हो तो सम्यग्दर्शन का पुरुषार्थ उसमें आ 


ही जाता है । 
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(१७१) ज्ञायकस्वभाव के आश्रय से ही लिर्सल पर्याय का प्रवाह 
स्वसन्मुखपुरुषार्थ द्वारा ज्ञायकस्वभाव का आश्रय करने से 


सम्यग्दशंन होता है तथापि वह क्रमबद्ध है । 
ज्ञायकस्वमाव का आश्रय करने से मुनिदशा होती है, तथापि 


वह क्रमबद्ध है । 
ज्ञायकस्वभाव का आश्रय करने से शुक्लध्यान होता है, तथापि 
वह क्रमबद्ध है । 


ज्ञायकस्वभाव का आश्रय करने से केवलज्ञान और मोक्षदशा 
होती है, तथापि वह भी क्रमबद्ध है । 

इस प्रकार ज्ञायकस्वभाव के आश्रय से ही निर्मल पर्याय का प्रवाह 
चलता है। जो ज्ञायकस्वभाव का आश्रय नहीं करता उसे क्रमबद़- 
पर्याय में निर्मल प्रवाह प्रारंभ नहीं होता, किन्तु मिथ्यात्व चालू ही 
रहता है । स्वसन्मुखपुरुषार्थ द्वारा ज्ञायकस्वभाव का आश्रय किये 
बिना किसीको भी निर्मलपर्याय का क्रम प्रारम्भ हो जाये-ऐसा 
नही होता | 
(१७२) अकेले ज्ञायक पर ही जोर 

देखो, इसमें जोर कहाँ आया ? अकेले ज्ञायकस्वभाव के अवलंबन 
पर ही सारा जोर आया। कालप्रवाह की ओर देखकर बैठा रहना 
नहीं आया किन्तु ज्ञायक की ओर देखकर उसमें एकाग्र होता आया । 
ज्ञानी की हृष्टि का जोर निमित्त पर, राग पर या भेद पर नहीं 
है, किन्तु अक्रम ऐसे चेतन्यभाव पर ही उसकी दृष्टि का जोर है; 
और वही सच्चा पुरुषार्थ है। श्रंतर में अपने ज्ञायकस्वभाव को ही 
स्वशैंय बनाकर ज्ञान एकाग्र हुआ, वही सम्यरदर्शन-ज्ञान-चारित्र और 
मोक्ष का कारण है। 


(१७३) तुझे ज्ञायक रहना है या पर को बदलना है 
शायकस्वभावसन्मुख होकर क्रमबद्धपर्याय का ज्ञाता हुआ उसका 
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फल बीतरागता है, और वहीं जैनशासन का सार है। जिन्हें ज्ञान- 
स्वभाव की खबर नहीं है, सर्वज्ञ की श्रद्धा नहीं है;--ऐसे लोग 
इस “क्रमबद्धपर्याय” के सम्बंध में ऐसी दलील करते हें कि--/ईइवर 
का कत्‌ त्व माने वहाँ तो भक्ति आदि से ईश्वर को संतुष्ट करके 
उसमें फेरफार भी कराया जा सकता है, किन्तु यह कऋरमबद्धपर्याय 
का सिद्धांत तो इतना कठिन है कि ईश्वर भी इसमें फेरफार नहीं 
कर सकता ! ”--अरे भाई ! तुझे अपने में ज्ञायकरूप से रहना 
है या किसी में फेरकार करने जाना है? क्या पर में कहीं फेर- 
फार करके तुभे सर्वज्ञ का ज्ञान मिथ्या सिद्ध करना है। तुझे 
आत्मा के ज्ञानस्वभाव को मानना है या नहीं ? ज्ञानस्वभावी आत्मा 
के पास से ज्ञाता-हृष्टापने के अतिरिक्त दूसरा कौनसा काम तुभे 
लेना है ? ज्ञानस्वभाव की प्रतीति करके ज्ञायकस्वभावरूप से परि- 
णमित होने में संपूर्ण मोक्षमार्ग का समावेश हो जाता है। 
(१७४) ज्ञानी ज्ञाता हो रहते हैं, और उसमें पाँचों समवाय आजाते हैं 
एक बार ज्ञायकस्वभाव का निर्शाय करे तो ज्ञातापना होजाये 
झौर पर के कत्ृत्व का अभिमान उड़ जाये; इसलिये पर के प्रति 
एकतत्वब॒ुद्धि के अनन्तानुबंधी राग-ढेंष, ह्ष-शोक का तो भूकका हो 
गया। राग का और पर का संग छोड़कर, अन्तर में ज्ञायकस्वभाव 
का सग करे उसे ज्ञेयों की क्रमबद्धपर्याय का निर्णय हो जाता है 
इसलिये वह ज्ञाता ही रहता है; एकन्वबुद्धिपू्वक के राग-देेंष उसे 
कहीं होते ही नहीं । शिष्य की ज्ञानादि पर्याय उसके झपने से क्रम- 
बद्ध होती है, में उसका क्या करूँ ?--मे तो ज्ञाता हो हँँ;-ऐसा 
जाना वहाँ ज्ञानी को उसके प्रति एकत्वबुद्धि से राग या द्वेष (-शिष्य 
होशियार हो तो राग, और उसे न आये तो द्वेष) होता ही नहीं; 
ओर इस प्रकार ज्ञानी को कहीं भी एकत्वबुद्धि से रागादि नहीं होते; 
उसके तो अपने ज्ञानस्वभाव में एकत्वब॒द्धि से निर्मल ज्ञानादिपरिणाम 
ही होते हैं । 
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जायकभाव का जो परिणमन हुआ वही उसका स्वकाल है, वही 
उसका नियत है, वही उसका स्वभाव है, वही उसका पुरुषार्थ है, 
और उसमें कर्म का अभाव है। इस प्रकार ज्ञायकभाव के परिणमत 
में ज्ञानी के एक साथ पाँचों समवाय आ जाते हे । 


(१७४५) यहाँ जीव को उसका ज्ञायकपना समभाते हैं 


जीव क्रमबद्ध अपनी ज्ञानादि पर्यायरूप से उत्पन्न होता है, इस- 
लिये उसे अपनी पर्याय के साथ कार्य--कारणपना है, किन्तु पर के साथ 
कारण-कार्यपना नहीं है। एक द्रव्य में दूसरे द्रव्य के कारण-कार्य 
का अभाव है। इस द्रव्य में अपनी क्रमबद्धपर्याय का कार्य-क्रारणपना 
प्रतिसमव हो रहा है, और उसी समय सामने जगत के प्रन्य द्र॒व्यों 
में भी अपनी-अपनी पर्याय का कारण-कार्यपना बन ही रहा है; 
किन्तु सर्व द्रव्यों को अन्य द्र॒व्यों के साथ कारण-कार्यपने का अभाव 
है। ऐसी वस्तुस्थिति समझे तो, में कारण होकर पर का कुछ भी 
कर दूँ--ऐसा गर्व कहाँ रहता है ? यह समझे तो भेदज्ञान होकर 
ज्ञायकस्वभावोन्मुखता हो जाये । जीव को अपने शायकस्वभाव की 
ओर उन्मुख करने के लिये यह बात समभाते हें। जिसको दृष्टि 
अपने ज्ञायकस्वभाव पर नही है, प्रत्येक वस्तु ऋ्रमबद्धपर्यायरूप से 
स्वय हो उत्पन्न होतो है-उसकी जिसे खबर नहीं है, और रागादि 
द्वारा पर की अवस्था में फेरफार करना मानता है ऐसे जीव को 
समभाते हें कि अरे जोब ! तेरा स्वरूप तो ज्ञान है। जगत के 
पदार्थों की जो क्रमबद्धअवस्था होती है उसका तू बदलनेवाला या 
करनेवाल! नहीं है किल्तु जाननेवाला है; इसलिये अपने ज्ञातास्वभाव 
की प्रतोति कर और ज्ञातारूप से हो रह;-अभर्थात्‌ ज्ञानस्थभाव में 
ही एकाग्र हो; यही तेरा सच्चा कार्य है। 


(१७६) जीव को अजीव के स १७६) जीव को भ्रजीव के साथ कारणा-कार्यपना नहीं है। 


जगत के पदार्थों में स्वाधीनरूप से जो कऋ्रमबद्धअवस्था होतो 
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है वही उनकी व्यवस्था है, उस व्यवस्था को आत्मा नहीं बदल 
सकता । जीव अपने शानरूप से परिणमित होता हुश्रा, साथ में 
अजीब की अवस्था को भी कर दे ऐसा नहीं होता। आत्मा और 
जड़ दोनों में प्रतिसमय अपना-अपना नया-तया कार्य उत्पन्न होता है, 
और वे स्वयं उसमें तद्रूप होने से उसका कारण हें; इस प्रकार प्रत्येक 
वस्तु को अपने में समय-समय नया-नया कार्य-कारणपना बन ही 
रहा है; तथापि उन्हें एक-दूसरे के साथ कार्य-कारणपना नहीं है। 
जैसा ज्ञान हो वैसी भाषा निकलती हो अथवा जेसे शब्द हों वेसा 
ही यहां ज्ञान होता हो तथापि ज्ञान को और शब्द को कारण-कार्य- 
पना नहीं है। इच्छानुसार भाषा निकाले वहाँ श्रज्ञानी ऐसा मानता 
है कि मेरे कारण भाषा बोली गई; अथवा शब्दों के कारण मुझे 
वैसा ज्ञान हुआ--ऐसा वह मानता है; किन्तु दोनों के स्वाधीन परि- 
णामन को वह नही जानता । प्रत्येक वस्तु प्रतिसमय नये-नये कारण- 
कार्यरूप से परिणमित होती है और निमित्त भी नये-नये होते हें, 
तथापि उनको परस्पर कार्य-कारणपना नहीं है; अपने कार्य-कारण 
अपने मे और निमित्त के कारण-कार्य निमित्त सें। भेदज्ञान से ऐसा 
वस्तुस्वरूप जानें तो ज्ञान का विषय सच्चा हो, इसलिये सम्यग्शान 
हो जाये । 


(१७७) भूले हुओं को मार्ग बतलाते हे, रोगी का रोगहे मिटात्ते 
ज्ञायकस्वभाव क्रमबद्धपर्याय का ज्ञाता है, उसके बदले ऋमबद्ध को 
एकान्त-नियत कहकर जो उसका निषेध करता है वह अपने ज्ञायकत्व 
का ही इन्कार करता है और केवलज्ञान को उड़ाता है। भाई ! 
तू एकबार अपने ज्ञायकत्व का तो निर्णय कर... ज्ञायक का निरणोेय 
करने से तुझे क्रमबद्ध की प्रतीति भी हो जायेगी, इसलिये अनादि- 
कालीन विपरीत परिणमन छूटकर सीधा सम्यक परिणमन प्रारंभ हो 
जायेगा। इस प्रकार विपरीतमार्ग से छूड़ाकर स्वभाव के सीधे मार्ग 
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पर चढ़ाने की यह बात है। जिस प्रकार कोई लग्नमडप में जाने के 
बदले स्मशान में जा पहुँचे, उसी प्रकार अज्ञानी अपने ज्ञायकस्वभाव 
की लगन लंगाकर उसमें एक्राग्र होते के बदले, मार्ग भूलकर “में 
पर का कहूँ”--ऐसी विपरीतदहृष्टि से भवश्रमण के मार्ग पर चढ़ 
गया है। यहाँ आचायेदेव उसे ज्ञायकस्वभाव का अक्रतृ त्व बतलाकर 
सीधे मार्ग (मोक्षमार्ग) पर चढ़ाते हें। “में ज्ञायकस्वरूप हूँ--ऐसी 
ज्ञायक की लगन छोड़कर मूढ़ अज्ञानी जीव पर की कर्ताब॒द्धि से, 
आत्मा की श्रद्धा जहाँ भस्म हो जाती है ऐसे मिध्यात्वरूपी 
स्मशान में जा पहुँचा है। आचार्यदेव उसे कहते हें कि भाई ! तेरा 
ज्ञायकजीवन है, उसका विरोध करके बाह्मविषयों में एकत्वब॒द्धि के 
कारण तुझे आत्मा की श्रद्धा में क्षयरोग लग गया है, यह तेरा 
क्षयरोग दूर करने को ओभषधि है; ज्ञायकस्वभावसन्मुख होकर 
कऋ्रमबद्धपर्याय का निर्णय कर, तो तेरी कर्ताबूद्धि दूर हो जाये और 
क्षयरोग मिटे, अर्थात्‌ मिथ्याश्रद्धा दूर होकर सम्यकश्रद्धा हो। आज- 
कल अनेक जीवों को यह निर्णय करना कठिन होता है, किन्तु यह 
तो खास आवश्यक है; यह निर्णय किय्रे बिना भवश्रमण का अनादि- 
कालीन रोग दूर नहीं हो सकता । मेरा शायकस्वभाव पर का भ्रक़र्ता 
है, मे अपने ज्ञायकपने के क्रम में रहकर, क्रमबद्धपर्याय का ज्ञाता हूँ-- 
ऐसा निर्णय न करे उसे अनन्त संसारभश्रमण के कारणरूप मिथ्याश्रद्धा 
दूर नहीं होती। 

(१७८) वस्तु का परिणमन व्यवस्थित होता है या अव्यवस्थित 7 


भाई ! तू विचार तो कर कि वस्तु का परिणमन व्यवस्थित 
होता है या अव्यवस्थित ? 


यदि अव्यवस्थित कहें तो ज्ञान ही सिद्ध नहीं हो सकता; अब्य- 
वस्थित परिसमन हो तो केवलज्ञान तीनकाल का ज्ञात कंसे करेगा ? 
मनःपर्यय, अवधिजान भी अपने भूत-भविष्य के विषयों को कंसे 
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जानेंगे ? ज्योतिषी ज्योतिष काहे की देखेगा ? श्र्‌तज्ञान क्या निर्णय 
करेगा ? हजारों लाखों या असंख्य वर्षों के बाद भविष्य की चौवीसी 
में यही चौवीस जीब तीर्थंकर होंगे--यह सब किस प्रकार निद्िचत 
होगा ” सात वारों में किस वार के बाद कौन-सा वार आयेया, 
झौर अद्वाईस नक्षत्रों में किस नक्षत्र के बाद कौन-सा नक्षत्र आयेगा-- 
यह भी कंसे निश्चित हो सकता है ? यदि अव्यवस्थित परिणमन 
हो तो यह कुछ भी पहले से निश्चित्‌ नहीं हो सकता, इसलिये 
उसका जान ही किसीको नहीं होगा। किन्तु ऐसा ज्ञान तो होता 
है, इसलियें वस्तु का परिणामत व्यवस्थित-क्रमबद्धनियमबद्ध ही है। 


-प्रौर व्यवस्थितर्पारिणमन हो प्रत्मेक वस्तु में है, तो फिर 
-आत्मा उसमें फेरफार कर दे-यह बात भी नहीं रहती, मात्र ज्ञायकत्व 
ही रहता है । इसलिये तू अपने ज्ञायकपने का निर्णय कर और पर 
को बदलने को बुद्धि छोड़--ऐसा उपदेश है । पर को अव्यवस्थित मानने 
से तेरा ज्ञान ही अव्यवस्थित हो जाता है, श्रर्थात्‌ तुझे अपने ज्ञान 
की ही प्रतीति नही रहती । और जो ज्ञान की प्रतीति करे उसे पर 
को बदलते की बूढ्धि नहीं रहती । 


(१७९) ज्ञाता के परिणमन में मक्ति का मार्ग 


ऐसे अपने ज्ञायकस्वभाव का निर्णय करके, स्वसन्मुख ज्ञाताभाव- 
रूप से क्रमबद्धपरिशमित होनेवाले जीव को पर के साथ (कर्म के 
साथ) कार्यकारणपना सिद्ध नहीं होता; वह कर्ता होकर अजोव का 
कार्य भी करें--रैसा नहों होता । इस प्रकार जीव अकर्ता है--ज्ञायक 
है--साक्षी है । ज्ञायकस्वभावसन्मुख होकर ऐसा ज्ञायकपने का जो 
परिणमन हुआ उसमें सम्यग्दशन-ज्ञान-चारित्र आ जाते हैं, और वही 
मोक्ष का कारण है । 
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# आठवों प्रवचन # 


[ झाश्विन शुक्ता ७४, वीर सं. २४८० ] 


भाई ! यद बात समककर तू स्वसन्मुख हो...अपने ज्ायकस्थभावसन्मुख । 
हो ।-हसके सिवा अम्य कोई हित कृ मार्ग नहीं है | छुटकारे का मार्ग तुममें 
ही विद्यमान है, अंतर के ज्ञायकस्वरूप को पकड़कर उसमें एकता करेगा | 
तो छुटकारे का मार्ग तेरे द्वाथ में ही है; इसके सिया बाह्य में ज्ञाजों उपाय | 
करने से भी छुटकारा (मुक्ति का मार्ग) हाथ नहीं आ सकता । । 


(१८०) है जीव ! तू शञायकरूप ही है जीव ! तू ज्ञायकरूप हो रे 

आत्मा ज्ञायक है; जड़-चेतन के क्रमबद्ध परिणाम होते रहते हें, 
वहाँ उनका ज्ञायक न रहकर पर में कत्‌ त्व मानता है वह जीव अज्ञानी 
है । यहाँ आचार्यदेव समकाते हें कि-तुके पर के साथ कर्ताकर्मपना 
नहीं है; तू अजीव का कर्ता और अजीब तेरा कार्य--ऐसा नही है। 
जीव और भ्रजीव क्रमबद्धपर्यायरूप से उत्पन्न होते हे, जिस समय जो 
पर्याय होना है उस समय वहों होगो, वह आगे-पीछे या कम-अधिक 
नहीं हो सकती; द्रव्य स्वयं अपनो क्रमबद्धपर्यायरूप से उत्पन्न होता है, 
तो दूसरा उसमें क्या करे ? उसमें दूसरे की अपेक्षा क्‍या हो ? इस- 
लिये है जोव ! तू ज्ञायकरूप ही रह । तू ज्ञायक है, पर का अकर्ता 
है, तू अपने ज्ञातास्वथभाव में अभंद होकर निविकल्प प्रतीति कर । 
स्वसन्मुख होकर ज्ञाताभावरूप ही परिणमन कर; किन्तु में निमित्त 
होकर पर का काम कर दुँ-.ऐसी हृष्टि छोड़ दे । 


(१८१) भाई, तू ज्ञायक पर हृष्टि कर, निमित्त को हृष्टि छोड़ ! 
कुछ लोग ऐसा मानते हैं कि “निमित्त होकर हम दूसरे का कार्य 

कर दें“--यह भो विपरीतदृष्टि है। भाई, वस्तु की क्रमबद्धपर्याय 

जब स्वयं उससे होतो है तब सामने दूसरी वस्तु निर्मित्तरूप से होतो 
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है--इसका नाम निमित्त-तैमित्तिकसम्बन्ध है; किन्तु अवस्था न होना 
हो और निमित्त आकर कर दे--ऐसा कोई निमित्त-नेमित्तिकसम्बन्ध 
नहीं है । जड़ और चेतन समस्त द्रव्य स्वय ही अपनी क्रमबद्धपर्याय- 
रूप से उत्पन्न होते हें, इसलिये निमित्त से कुछ होता है--यह बात 
हो उड़ जाती है। आत्मा अजीव का कर्ता नहीं है ;--इसे समभने 
का फल तो यह है कि तू पर के ऊपर से दृष्टि उठाकर, अपने 
अभेद ज्ञायकप्रात्मा पर हष्टि रख; स्वसन्मुख होकर आत्मा की 
निर्बिकल्प प्रतीति कर । “में कर्ता नहीं हूँ किन्तु निमित्त बनकर पर 
का कार्य करूँ- यह बात भी इसमें नहीं रहतो, क्योंकि ज्ञायकोन्मुख 
जीव पर की ओर नहीं देखता,--ज्ञायक की दृष्टि में पर के साथ के 
निरमित-नेमित्तिकसस्बन्ध का भी लक्ष छूट गया है; उसमें तो अकेले 
ज्ञायकभाव का ही परिणमन है । अज्ञानी तो निमित्त-नैमित्तिकसम्बन्ध 
के बहाने कर्ता-करमंपता मान लेते हे, उसकी बात तो दूर रही, किन्तु 
यहाँ तो कहते है कि एकबार पर के साथ के तिमित्त-तेमिनिकसम्बध 
को भी दृष्टि में से छोड़कर अकेले ज्ञायकस्वभाव को ही दृष्टि में ले, 
दृष्टि को अन्तरोन्मुख करके ज्ञायक में एकाग्र कर तो सम्यस्दर्शन हो। 
ऐसी अगर को सूक्ष्म बात है, उसमें “निमित्त आये तो होता है और 
निर्मित्त न आये तो नहों होता/--ऐसो स्थूल बात तो कहीं दूर रह 
गई !--उसे अभी नि्ित्त को ढूँढ़ता है, किन्तु ज्ञायक को नहो ढूँढ़ना 
है, प्रंतर में ज्ञायकोन्मुल नहीं होना है । जिसे अपने ज्ञायकपने की 
प्रतोति नहीं है बह जीब निमित्त बनकर पर को बदलना चाहता है। 
भाई ! परद्रव्य उसकी अपनो क्रमबद्धपर्योयरूप से उत्पन्न होते हें और 
तू अपनी क्रमबद्धपर्यायरूप से उत्पन्न होता है;--फिर उसमें काई किसी 
का मिमित्त होकर उसके क्रम में कुछ फंरफार कर दे-पयह बात 
कहाँ रही ! कऋमबद्धपर्याय से रहित ऐसा कौन-सा समय है कि दूसरा 
कोई आकर कुछ फेरफार करे ? द्रव्य में अपतो क्रमबद्धपर्याय से 
रहित कोई समय नहीं है । इसलिये ज्ञायकोन्मुख होकर तू ज्ञाता रह 
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जा । जायकस्वभाव का निर्णाय करे तो सर्वे विपरीत मास्यताह्रों 
का नाश हो जाये । 


(१८२) क्रमबद्धपरिणमित होनेवाले द्रव्यों का श्रकार्य- कारणपना 

प्रत्येक आत्मा और प्रत्येक जड़ अपने-अपने क्रमबद्धपरिणामरूप से 
उत्पन्न होते हें; इस प्रकार उत्पन्न होते हुए वे द्रव्य अपने परिणाम 
के साथ तद्गूप हे, किन्तु अन्य के साथ उन्हें कारणकार्यपना नहीं है। 
इसलिये जीव कर्ता होकर अजीब का कार्य करे--ऐसा नहीं होता, 
इसलिये जीव अकर्ता है । प्रत्येक द्रव्य अपनी उस-उस समय की 
ऋमबद्धपर्याय के साथ अन्य है; यदि दूसरा कोई आकर उसकी पर्याय 
में हाथ डाले तो उसे पर के साथ अनन्ययता हो जाये, इसलिये 
भेदज्ञान न रह कर दो द्र॒व्पों की एकत्बबुद्धि हो जाये । भाई ! 
ऋमबद्धपर्यायरूप से द्रव्य स्वयं उत्पन्न होता है, तो दूसरा उसमें 
क्या करेगा? -ऐसी समझ वह भेदज्ञान का कारण है । वस्तु-स्वभाव 
ही ऐसा है, उसमें दूसरा कुछ हो सके ऐसा नहीं है; दूसरे प्रकार 
से माने तो मिथ्याज्ञान होता है । 


(१५३) भेदज्ञान के बिना निमित्त-नैमित्तिकसम्बंध का जे बिना निर्मित्त-न॑मित्तिकसम्बंध का ज्ञान नही होता। 

देखो, यह इस शरीर की उँगली ऊँची-तनीची होती है वह अजीव- 
परमाणुओं की क्रमबद्धपर्याय है, और उस पर्याय में तन्‍्मयरूप से अजीब 
उत्पन्न हुआ है, जीव उस पर्यायरूप से उत्पन्न नहीं हुआ है, इसलिये 
आत्मा ने उँगली की पर्याय में कुछ किया--यह बात भूठ है। भौर 
इस प्रकार छहों द्रव्य अपने-अपने स्वभाव से ही अपनी क्रमबद्धपर्याम- 
रूप से परिणमित होते हेँ,-ऐसी स्वतंत्रता जानकर भेदज्ञान करे 
तभी, निमित्त-नेमित्तिकसम्बंध का यथार्थ ज्ञान होता है। दूसरी वस्तु 
झाये तो कार्य होता है और न आये तो नहीं होता-- ऐसा माने तो 
वहाँ निमित्त-नेमित्तिकसम्बंध सिद्ध नहीं होता, किन्तु कर्ताकर्मपने की 
मिथ्यामान्यता हो जाती है। दूसरी वस्तु आये तो कार्य होता है 
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--अर्यात्‌ निमित्त से कार्य होता है--रेंसा माननेवाले हें वह जीव 
द्रव्य के क्रमबद्धस्वतंत्रपरिणमन को न जाननेवाले, ज्ञानस्वभाव को न 
माननेवाले, और पर में कर्तृत्व माननेवाऊे मूढ हे । 


(१८५४)--“किन्तु व्यवहार से तो कर्ता है न....! 

“व्यवहार से तो निमित्त कर्ता है न ?” ऐसा अज्ञानी कहते हैं; 
किन्तु भाई ! “व्यवहार से तो कर्तापना है”--ऐसा जोर देकर तू 
क्या सिद्ध करना चाहता है ? व्यवहार के नाम से तुके अपनी एकता- 
बुद्धि ही ढ़ करना है? “किन्तु व्यवहार से कर्ता” यानी वास्तव 
में अकर्ता-ऐसा तू समझ। एक वस्तु की क्रमबद्धपर्याय' के समय 
दूसरी वस्तु भी ऋ्रमबद्धपर्यायरूप मे उत्पन्न होती हुई निमित्तरूप से 
भले हो, यहाँ जो पर्याय है, और उसी समय सामने जो निमित्त है, 
वे दोनों सुनिश्चितत्‌ हो हैं ।--ऐसा व्यवस्थितपना जो जानता है उसे 
“निमित्त आये तो होता है, और न आये तो नही होता”--परह प्रश्न 


ही नहीं उठता । 


(१८५) सम्यग्दर्शन की सूक्ष्म बात 


दूसरे-यहाँ तो इससे भी सूक््म बात यह है कि, ज्ञायक 
पर दृष्टि करने से निमित्त-नैमित्तिकसंबन्ध की दृष्टि भी छूट जाती 
है। निर्मित्त-नैमित्तिकसम्बंध पर ही जिसकी हृष्टि है उसकी हृष्टि 
पर के ऊपर है; और जबतक पर के ऊबर दृष्टि है तबतक निबि- 
कल्पप्रतीतिर्ष सम्यकत्व नहीं होता । अकेले ज्ञायकस्वभाव को दृष्टि 
में लेकर एकाग्र हो तभी सम्यर्दर्श होता है ओर निरविकल्प श्रानंद 
का वेदन होता है |--ऐसी दक्षा बिता धर्म का प्रारंभ नहीं होता। 


' (१८६) जिसे आत्महित करना है उसे बदल १८०६) जिसे आत्महित करना है उसे बदलना ही पड़ेगा ! 


श्रहे, आत्मा के हित की ऐसी श्रेष्ठ बात !! ऐसी बात को 
एकान्तवाद कहना या गृहीतमिथ्याहृष्टि के नियतवाद के साथ इसकी 


हूँ 
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तुलना करना वह तो जैनशासन का ही विरोध करने जैसा महान 
गजब है ! “स्यादवाद नहीं है, एकान्त है, नियत है, छत की बीमारी 
है--इ त्यादि कहकर विरोध करनेवाले सभीको बदलना पड़ेगा, यह 
बात तीनकाल में नहीं बदल सकती । इससे विरुद्ध कहनेवाले भले 
ही चाहे जैसे महान त्यागी या विद्वान माने जाते हों तथापि उन 
सबको बदलना पड़ेगा--अगर*उन्हें आत्मा का हित करना है तो । 
(१८७) गम्भीर रहस्य का दोहन 

आचार्यमभगवान ने इन चार गायाओं में (३०८ से ३११ में) 
पदार्थस्वभाव का अलौकिक नियम रख दिया है, और श्री अमृतचन्द्रा- 
चार्यदेव ने टीका भी ऐसो ही अद्भुत को है। कुन्दकुन्दाचार्यदेव ने 
संक्षेप में द्रव्यानुयोग को गंभीरतापूर्वक समा दिया है, और शअमृतचंद्रा- 
चार्यदेव ने टीका में उसका रहस्य खोल दिया है। जिस प्रकार भेत्त 
के पेट में जो दूध भरा हो वही दुहने से बाहर आता है, उसी प्रकार 
सूत्र मे और टीका में जो रहस्य भरा है उसीका यह दोहन हो 
रहा है, जो मूल में है उसीका यह विस्तार है। 


(१८८) संपूर्ण द्रव्य को साथ ही साथ रखकर अपूर्व बात ! 

जीव अपने क्रमबद्ध परिणामों से उत्पन्न होता है, तथापि अजोब 
के साथ उसे कारण-कार्यपना नहीं है। यहाँ तो आचार्यदेव कहते हूँ 
कि “दवियं जं उप्पज्जइ”....अर्थात्‌ श्रतिसमय अपने नये-नये परि- 
णामरूप से द्रव्य ही स्वयं उत्पन्न होता है। पहले समय में कारण- 
कार्यरूप से जो द्रव्य-क्षेत्र-काल-भाव हैं, वे चारों दूसरे समय में 
कुलाँट मारकर दूसरे समय के कारखण-कार्यरूप से परिणमित हो 
जाते हें; अकेले परिणाम ही पलटते हैं ओर द्रव्य नहीं पलटता-- 
ऐसा नहीं है; क्‍योंकि परिणामरूप से द्रव्य स्वयं ही उत्पन्न होता 
है। चक्की के दो पाटों की भाँति द्रव्य और पर्याय में भिन्नत्व नहीं 
है; इसलिये जिस प्रकार चक्‍की में ऊपर का पाट धूमता है और 
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नीचे का बिलकुल स्थिर रहता है--ऐसा नहीं है। पर्यायरूप से कौन 
परिणमित हुआ ? तो कहते हैं वस्तु स्वयं। आत्मा और उसके 
अनन्तगुण, प्रतिसमय नई-नई पर्यायरूप से उत्पन्न होते हें, उस 
पर्याय में वे तद्गूप हैं। इसलिये पर्याय अपेक्षा से देखने पर द्रव्य-क्षेत्र- 
काल और भाव--चारों दूसरे समय पलट गये हैं। द्रव्य और गुणों 
की अपेक्षा से सहशता ही है, तथापि पहले समय के जो द्रव्य-क्षेत्र- 
काल-भाव हैं वे पहले समय की उस पर्यायरूप से उत्पन्न (परिण- 
मित) हुए हैं, श्रौर दूसरे समय में वे द्रव्य-क्षेत्र-आाव तोनों पलटकर 
दूसरे समय की उस पर्यायरूप से उत्पन्न होते हें। इस प्रकार क्रम- 
बद्धपर्यायरूप से द्रव्य स्वयं ही परिणामित होता है। दूसरे समय की 
पर्याय “ज्यों की त्यों” भले हो, किन्तु द्रव्य की पहले समय जो 
तद्र॒पता थी वह बदलकर दूसरे समय में दूसरी पर्याय के साथ तद्गू- 
पता हुई है। पअ्रहो, पर्याय-पर्याय में सारे द्रव्य को साथ ही साथ 
लक्ष में रखा है। द्रव्य का यह स्वरूप समझे तो पर्याय-पर्याय में 
द्रव्य का अवलंबन वर्तता ही रहे इसलिये द्रव्य की दृष्टि में निर्मेल- 
निर्मल पर्यायों की धारा बहती रहे....ऐसी अपूर्व यह बात है। 


(१८६) मृक्ति का मार्ग 


पर्यायरूप से उत्पन्न कोन हुआ ? कहते हे द्रव्य ! इसलिये अपने 
को अपने ज्ञायकद्रत्य के सन्‍मुख हो देखना रहता है; दूसरा आकर 
इसका कुछ कर दे, अथवा यह किसी दूसरे का कुछ करने जाये यह 
बात कहाँ रहतो है? भाई ! यह बात समभकर तू स्वसन्मुख हो.. 
अपने ज्ञायकस्वभाव की ओर देख ।--इसके सिवा अन्य कोई हित का 
मार्ग नहीं है। छुटकारे का मार्ग तुकी में विद्यमान है; भंतर के 
ज्ञायकस्वरूप को पकड़कर उसमें एकता कर तो छूटकारे का मार्ग 
तेरे हाथ में ही है; इसके सिवा बाह्य में लाखों प्रयत्न करने से भी 
छुटकारा (मक्ति का मार्ग ) हाथ नहीं आ सकता । 


डेर८ : आत्मधघर्म ११९६-२० 


(१६०) “ज्ञायक” ही ज्ञेयों का ज्ञाता है 


अपने क्रमबद्धपरिणामों में तद्बप बर्लेता हुआ द्रव्य प्रवाहक्रम में 
दौड़ता ही जाता है; आयतसामान्य अर्थात्‌ दौड़ता-प्रवाह-उसमे 
तद्ूपता से द्रव्य उत्पन्न होता है। द्रव्य के प्रदेश सब एकसाथ (विस्तार 
सामान्यसमुदायरूप से) विद्यमान है, और पर्यायें एक के बाद एक 
क्रमबद्धप्रवाहरूप से वर्तती हे। द्रव्य के क्रमबद्धपरिणमन की धारा 
को रोकने, तोड़ने या बदलने में कोई समर्थ नहीं है। में ज्ञायक, 
जगत के द्रव्य-गुण-पर्यायों को--जिस प्रकार वे सत्‌ हे उसी प्रकार-जानने- 
वाला हेँ;--इस प्रकार अपने ज्ञायकस्वभाव का निर्णय करने की यह 
बात है। जो ज्ञायक का निर्णय करे वही ज्ञेयों को यधार्थरूप से 
जानता है। 


(१६१) यह है, ज्ञायकस्वभाव का अकतृ त्व है, ज्ञायकस्वभाव का अकत्‌ त्व 

द्रव्य-क्षेत्र और भाव, पहले समय की उस पर्याय में तद्बप हे; 
वह पर्याय बदलकर दूसरी हुई, तब दूसरे समय को उस पर्याय में 
तद्ूप हें ।--इस प्रकार वस्तु के द्रव्य-क्षेत्र-काल और भाव चारों प्रति- 
समय पलटकर नई-नई अवस्थारूप से उत्पन्न होते हे, इसलिये उसी 
पर्याय के साथ उन्हें कारणा-कार्यपना है, किन्तु दूसरी के साथ कारण- 
कार्यपना नहीं है। देखो, यह ज्ञायकस्वभाव का अकतृत्व ! 


(१) ज्ञायकभाव पर से तो भिन्‍न, 

(२) रागादि के भावों से भी भिसन, 

(३) एक पर्याय, आगे-पीछे की दूसरी अनंत पर्यायों से भिन्न, 

(४) .एक गुण दूसरे अनन्त गुणों से भिन्न, और 

(५) द्रव्य-गूणा की पहले समय में जिस पर्याय के साथ तद्ूूपता 
थी वह तद्गूपता दूसरे समय नहीं रही, किन्तु दूसरे समय 
दूसरी पर्याय के साथ तद्ूपता हुई है । 
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-देखो यह सत्य के श्रद्धान होने की रीति ! यह बात लक्ष में 
लेने से सम्प्‌र्णों ज्ञायक द्रव्य-हृष्टि के समक्ष आ जाता है। 


_(१६२) “जीवंत वस्तुव्यवस्था और ज्ञायक का जीवन'-उसे जो 
नहीं जानता वह मूढ़ “ मरे हुए को जीवित, और को जीवित, और जीवित 
को मरा हुआ मानता है।” 

जिस प्रकार कोई अज्ञानी प्राणी मृर्दे को जीवित मानकर उसे 
जिलाना चाहे--खिलाना-पिलाना चाहे, तो कही मुर्दा जीवित नही हो 
सकता और उसका दुःख दूर नहीं हो सकता; (यहाँ रामचन्द्रजी का 
उदाहरण नहीं देते, क्योंकि रामचन्द्रजी तो ज्ञानी सम्यकत्वी थे ) 
किन्तु मुर्दे को मुर्दार्प से जाने तो उसकी भ्रमणा का दुःख दूर 
हो । उसी प्रकार परवस्तु के साथ कर्ता-कमंपने का अत्यन्त अभाव 
ही है, (मुर्दे की भाँति), तथापि जो वेसा मानता है कि-पर का 
भी करता हूँ, वह अभाव को अभावरूप न मानकर, पर का 
अपने में सदभाव मानता है। उस विपरीत मान्यता से वह 
दुखी ही है। 

अथवा, जिस प्रकार कोई जोबित को मरा हुआ माने तो वह 
मूढ़ है; उसी प्रकार आत्मा ज्ञायकस्वभाव से जीवित है, ज्ञायकपना 
ही उसका जीवन है; उसके बदलें जो उसे पर का कर्ता समानता 
है वह ज्ञायकजजीवन का घात क रता है, इसलिये वह महान हिंसक है। 
और, परवस्तु भी जीवित (स्वयं परिणमित) है; उसके बदले में 
उसे परिणमित करता हूँ--ऐसा जिसने माता उसने परवस्तु को 
जीवित नहीं माना, किन्तु मरा हुआ अर्थात्‌ परिणमनरहित माता 
है। स्वतंत्र परिणमित बस्तु का जो पर के साथ कर्ता-कर्मपना 
मानता है वह जीवंत वस्तुव्यवस्था को नहीं जानता। समयसार 
गा. ३५६ से ३६५ की टीका में भी कहा है कि-“जिसका जो हो 
वह वही होता है; जेसेकि--शान आत्मा का होने से ज्ञान आत्मा 
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ही है”-ऐसा तात्तविकसम्बन्ध जीवंत है ।” देखो, यह जीवंत सम्बन्ध ! ! 
आत्मा का अपने ज्ञानादि के साथ एकता का सम्बन्ध जीवंत है, 
किन्तु पर के साथ कर्ताकर्मपने का सम्बन्ध किचित्‌ भी जीवंत नहीं 
है। यदि परद्रव्य आत्मा का कार्य हो अर्थात्‌ आत्मा पर का कार्य 
करे, तो वह परद्रव्य आत्मा ही हो जाये; क्योंकि जो जिसका 
कार्य हो वह उससे पृथक्‌ नहीं होता । किन्तु ज्ञायकञ्नात्मा का पर के 
साथ ऐसा कोई सम्बन्ध नहीं है। तथापि जो पर के साथ कर्ताकर्म 
का सम्बन्ध मानता है वह ज्ञायकजीवन का घात कर देता है और 
मुर्दे को जीवित करना चाहता है, वह मूढ़-मिथ्यादहृष्टि है। सभी 
द्रव्य स्वयं परिणमित होकर अपनो क्रमसर पर्यायों में तद्गृपतापूर्वक 
वर्तते हँ--ऐसी जीवंत वस्तुब्यवस्था है। उसके बदले दूसरे के द्वारा 
उसमें कुछ फेरफार होना माने, तो उससे कहीं वस्तुव्यवस्था तो 
नहीं बदल जायेगी किन्तु वैसा माननेवाला मिथ्याहष्टि होगा । 


चारों ओर से एक हो धारा की बात है; किन्तु जो पात्र होकर 
समभना चाहे उसीकी समझ में आती है। द्रव्य के क्रमबद्धप्रवाह 
को कोई दूसरा बीच में आकर बदल दे--ऐसा जीवन्त वस्तु में नहीं 
है, इसलिये स्वभावसन्मुख होकर ज्ञायक्रभावरूप परिणमित हुआ, 
उसे ज्ञायकभाव की परिणमनधारा में बीच में राग का कतृत्तव 
था जाये--ऐसा जझ्ायक के जीवन में नहीं है। तथापि ज्ञायक को 
राग का कर्ता माने तो वह जीवंतवस्तु को नहीं जानता --ज्ञायक 
के जीवन को नहीं जानता। 


ज्ञायकजोब को अपने निर्मलज्ञानपरिणाम का कर्तापना हो-- 
ऐसा पश्रंबंध जीबित है, किन्तु ज्ञायकजीव को शभ्रजोव का कतुत्व हो 
-ऐसा संबंध जीवित नहीं है। ज्ञानी को ज्ञायकभाब के साथ का 
संबंध जीवित है और मोह के साथ का संबंध मर गया है; “ऐसा 
है शाता का जीकक्‍्न ! 


फाल्मुन-वैत्र २४८९१ - ड्१ : 


हे 
(१६३) कर्ताकर्मपना अन्य से निरपेक्ष है, इसलिये जीव अकर्ता है, 
ज्ञायक है। 


आचार्यदेव कहते हें कि जीव कर्ता और अजीव उसका कर्म-- 
ऐसा 'किसो प्रकार सिद्ध नहीं होता, क्योकि कर्ता-कर्म की श्रन्य से 
निरपेक्षतया सिद्धि है; एक वस्तु के कर्ता-कर्म में बीच में दूसरे की 
अपेक्षा नहीं है। क्रमबद्धअवस्थारूप से उत्पन्न होनेवाला द्रव्य ही 
कर्ता होकर अपने पर्यायरूप कर्म को करता है; वहाँ “यह हो तो 
ऐसा हो/--इस प्रकार अन्य द्रव्य की अपेक्षा नहीं है। पर की अपेक्षा 
के बिना अकेले स्वद्रत्य में ही कर्ताकर्म की सिद्धि हो जाती है। 
यह निश्चय है,-ऐसी निरचय वस्तुस्थिति का ज्ञान हो गया, तब 
दूसरे निमित्त को जानना वह व्यवहार है। वहाँ भी, इस वस्तु का 
कार्य तो उस निरमित्त से निरपेक्ष ही है-निमित्त के कारण इस कार्य 
में कुछ हुआ-ऐसा नहीं है। व्यवहार से निमित्त को कर्ता कहा 
जाता है, किन्तु उसका अर्थ यह नहीं है कि उसने कार्य में कुछ भी 
कर दिया ! “व्यंवहार-कर्ता' का अर्थ ही “वास्तव में अकर्ता” है। 
कर्ता-कर्म अन्य से निरपेक्ष हैँ, इसलिये निमित्त से भी निरपेक्ष हें; अन्य 
कसी की अपेक्षा बिना ही पदार्थ को अपनी पर्याय के साथ कर्ता- 
कर्मपना है। प्रत्येक द्रव्य के छहों कारक (कर्ता-कर्म-करणादि) अन्य 
द्रव्यों से निरपेक्ष हें, और अपने स्वद्रव्य में ही उनकी सिद्धि होती 
है। कर्ता-कर्म-कारण-संप्रदान-अपादान और अधिकरण,-यह उछहों 
कारक जीव के जीव में हैं श्रौर अजोव के अजीब में हे ।-ऐसा 
होने से जीव को अ्रजीव का कर्तापना किसी प्रकार सिद्ध नहीं होता, 
किन्तु जीव अकर्ता ही है--जश्ञायक ही है--ऐसा बराबर सिद्ध होता 
है। इस प्रकार आचयार्यदेव ने जीव का अकतृ त्व सिद्ध किया है। 


(१६४) यह “क्रमबड्पर्याय के पारायण का सप्ताह” ज्ाज पूरा 
होता है..... है 
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(१६५) यह समझ ले उसे क्या करना चाहिये ?-सारे उपदेधा का 
निचोड़ ! 
प्रश्न:--लेकिन यह बात समभने के बाद क्‍या ? 


उत्तर :-- भीतर ज्ञायक में स्थिर होना इसके सिवा और क्‍या 
करना है? कया तुमे बाह्य में उछूल-कद करता है? या पर का 
कुछ कर देना है? यह ज्ञायकस्वरूप समभते से स्वय ज्ञायकसन्मुख 
होकर ज्ञातारूप से रहा, और राग के कर्तारूप नहों हुआ--यही इस 
समझ का फल है। “में ज्ञागक हूँ” ऐसा समका, वहाँ ज्ञायक क्‍या 
करेगा ? ज्ञायक तो ज्ञाता हृष्टापने का हो कार्य करता है। ज्ञायक 
को पर का या राग्र का काम करने का जो मानता है वह ज्ञायक- 
स्वभाव को समझा ही नहीं है और न क्रमबद्धपर्याय को समभा है। 
भाई ! ज्ञायकस्वभावोन्मुख़ होकर उसमें एकाग्न होने से सम्यग्दशन से 
लेकर केवलज्ञान तक की कमबद्धपर्याय विक्रसित होती जाती है,-- 
और यही सभी उपदेश का निचोड़ है। सर्वविशुद्धज्ञान-पश्रधिकार 
की इन चार गाथाओं में आचार्य देव ने सारा निचोड़ भर दिया है। 
“सर्वविशुद्धश्ञान” अर्थात्‌ शञायकमात्र शुद्ध आत्मा ! उसकी प्रतीति 
कर, और क्रमबद्धपर्याय को यथावत्‌ जान । 


(१९६) शायकभगवान जागृत हुआ....वहु क्‍या करता है / है? 

इस ज्ञायक की प्रतीति की वहाँ उस ज्ञायकभूमि में ही पर्याय 
उछलती है,-ज्ञायक का ही आश्रय करके निर्मलरूप से उत्पन्न होती 
है, किन्तु रागादि का आश्रय करके उत्पन्न नहीं होती । ज्ञायकस्वभाव 
की सनन्‍्मुखता हुई वहाँ पर्याय उछलती है--अर्थात्‌ निर्मल-निर्मल- 
. रूप से बढ़ती ही जाती है। अथवा-<्रव्य उछलकर अपनी निर्मल 
ऋमबद्धपर्याय में कूदता है,--उस पर्यायरूप से स्वयं उत्पन्न होता है, 
किस्तु कहीं बाह्मन में नहो कूदता । पहले ज्ञायक के भान बिना मिथ्यात्व- 
दशा में सोता था, उसके बदले अब स्वभावसन्मुख होंकर॑ ज्ञायक- 
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भगवान जागृत हुआ वहाँ वह अपनो निर्मेल पर्याय में उछलते लगा; 
अब बढ़ती हुई निर्मेलपर्याय में कदते-कदते वह केवलज्ञान प्राप्त करेगा। 
(१९७) “क्रमबद्ध/ के ज्ञाता को भिथ्यात्व का क्रम नहीं होता 

प्रशत:--क्रमबद्धपर्याय तो अज्ञानी को भी है न? 

उत्तर:--भाई, इस प्रइन का उत्तर यह है कि ज्ञायकस्वभाव की 
हृष्टि से क्रमबद्धपर्याय का स्वरूप जो समझे उसे अपने में अज्ञान 
रहता ही नहीं । वह ऐसा जानता है कि ज्ञानी को, अज्ञानी को या 
जड़ को,--सभी को क्रमबद्धपर्याय है; किन्तु उसमें:-- 

--ज्ञानी को अपने ज्ञायकस्वभाव की दृष्टि से निर्मल-निर्मल क्रम- 

बद्धपर्याय होती है, 

--अज्ञानी को विपरीतहृष्टि में मलिन क्रमबद्धपर्याय होती है, और 

-जड़ की क्रमबद्धपर्याय जड़रूप होती है। 

-ऐसा जाननेवाले ज्ञानी को अपनेमें तो मिथ्यात्वादि मलिन 
पर्याय का क्रम रहता ही नहों है, क्योंकि उसका पुरुषाथे तो अपने 
शायकस्वभाव की ओर हल गया है, इसलिये उसे तो सम्पग्दर्शनादि 
निर्मल पर्यायों का क्रम प्रारंभ हो गया है। यदि ऐसी दशा न हो 
तो वह वास्तव में क्रमबद्धपर्याय का रहस्य नहों समझा है-माज्र बातें 
करता है। 

(१९८) “चेतन्यचमत्कारी हीरा” 


यहाँ आचार्यभगवान ने जीव को उसका ज्ञायकपना समझाया है 
“भाई ! तेरा आत्मा ज्ञायक है....“चैतन्यचमत्कारी हीरा” है; तेरा 
आत्मा प्रतिसमय ज्ञाता-दृष्ठापने की क्रमबद्धपर्यायरूप से उत्पन्त होकर 
जाने--ऐसा ही तेरा स्वभाव है। किन्‍्हीं पर पदार्थों की अवस्था को 
बदलने का स्वभाव नहीं है; इसलिये पर की कर्ताबुद्धि छोड़ और 
अपने ज्ञायकस्वभावसन्मुख होकर शायकरूप ही रह । 
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(१६६) चंतन्यराजा को ज्ञायकभाव की राजगद्दी पर बिठाकर सम्पक्त्व 


का तिलक होता है वहाँ विरोध करके पर को बदलना 
चाहता है, उसके दिन फिरे हूं ! 
अहो, ऐसी परम सत्य बात समकाकर आचार्यदेव आत्मा को 


उसके ज्ञायकस्व॒रभात्र को राजग्रुद्दो पर बिठाते हें....आत्मा में सम्यकत्व 
का तिलक करते हैं...किन्तु विपरीतदृष्टिवाले मूृढ़ जीव ऐसी सत्य 
बात का विरोध करते हैं, उन्हें ज्ञायकरूप से नहीं रहना है 
किन्तु पर के कतृ त्व का अभिमान करके अभी संसार में भटकना 
है । राजा नवधरणा को एकबार एक सुन्दर चारण युवती तिलक करने 
आई । उस समय उस सुन्दरी का रूप देखकर राजा की हृष्टि बिगड़ी; 
इसलिये जब वह युवती तिलक करने लगो कि राजा ने अपना मुँह 
दूसरी दिशा में फेर लिया। युवती दूसरी दिशा में गई तो राजा 
ने तीसरी दिशा में मुंह कर लिया। अन्त में उस युवती ने अपनी 
सासू से कहा कि--सासूजी, “राय फिरते हें ।” उसकी सास राजा 
का हृदय समझ गई, इसलिये उसने उत्तर दिया कि--'बेटा | राय 


नहीं फिरते ..राय के दिन फिरते हैं ।” 


उसी प्रकार यहाँ श्री गुरु जीव को उसके ज्ञायकस्वभाव के 
सिहासन पर बिठाकर, तीनलोक के ज्ञानसाम्राज्य का राजतिलक करते 
हैं... भरे जीव ! अन्तर में ज्ायकभगवान की प्रतीति करके राजस्थोन 
में बैठने का (उत्कृष्ट स्वभाव में एकाग्र होने का) अवसर आया है, 
सम्यस्दर्शनरूपी राजतिलक करने का सुअवसर आया है...अरे चेतन्य- 


राजा ! बैठ अपने ज्ञायकस्वभाव की गद्दी पर...यह तुझे राजतिलक 
होता है । । 
वहाँ जिन्हें बिकार की रुचि है-ऐसे विपरीत हृष्टिबाले मूढ़ 


जीव (राय नवंधण्ण की भाँति मुँह फेरकर) कहते हैं कि--अरे 22 
ऐसा नहीं....ऐसा नहीं...हम तो पर को बदल देंगे...” मानी उन्हें 


काल्गुन चैत्र २४८१ । ४३४ : 


ज्ञायकरूप से नहीं रहना है किन्तु विकारीदृष्टि रखकर पर 'को 
बदलता है। किस्तु अरे मूढ़ जीवो ! तुम किसीकी पर्याय नहीं 
बदल सकते, तुम ज्ञायकसन्मुख नहीं होते और पर की ओर मुँह 
फेरते हो इसलिये तुम्हारे दिन फिरे हे--तुम्हारी हष्िट थिपरीत हुई 
है। ज्ञायकस्वभाव की राजगद्दी पर बैठकर सम्यरदर्शन-ज्ञान-चारित्र- 
रूपी तिलक करने का अवसर शब्राया, उस समय ज्ञायकस्वभाव की 
प्रतीति करके स्वसन्मुख होने के बदले अज्ञानी जीव उसे विपरीत मानते 
हैं ओर “एकान्त है, रे ! एकान्त है...” ऐसा कहकर विरोध करते 
हैं। अरे ! उनके दिन- फिरे हैं; ज्ञायकोन्मुल होकर निर्मल स्वकाल 
होना चाहिये उसके बदले वे मिथ्यात्व का पोषण करते हें इसलियें 
उनके दिन फिरे हें । हे 


(२००) _“केवली के नन्‍्दन' बतलाते हें. -केवलज्ञान का पथ _ पथ 


भगवान ! तेरा आत्मा तो ज्ञायकस्वरूप है; थह ज्ञायक रागादि 
भावों का भकर्ता है। ज्ञायकोन्मुख होने से जो ज्ञानभाव प्रगट हुमा 
तथा अ्रतीन्द्रिय आनन्द का वेदन प्रगट हुआ उसका कर्ता-भोक्‍ता 
झात्मा है, किन्तु रागादि का या कर्म का कर्ता-भोक्तापना उसमें नहीं 
है। ऐसे चेतल्यमूति ज्ञायकस्वभाव का निर्णय करके ज्ञाताहष्टारूप 
रहना और उसमें स्थिर होना--यही करना है। जशायकस्वभाव की 
दृष्टि से ज्ञाता होकर अपने में स्थिर हुप्ला वहाँ जीव राग्रादि का 
अकर्ता ही है और कर्म का भी अकर्ता है वह कर्मबंधन का निमित्त- 
कर्ता भी नहीं है इसलिये उसे बंधन होता ही नही; -अब ज्ञायकस्वभाव- 
सन्मुख रहकर शञाता-हष्टापने के निमंल-निर्मल परिणामोंरूप परिणमित 
होने से उसके रागादि सबंथा दूर हो जायेंगे और केबलज्ञान प्रगट 
हो जाग्रेगा ।-यही केवलज्ञान का पंथ है । 


र्ै 


सूचना 

कक इस प्रंक के साथ ही 'आत्मघर्म' का दसकाँ. वर्ष पूरा हो रहा 
है, अतः ग्राहकों से निवेदन है कि आगामी वर्ष के लिये शी८्य मनी- 
जार्डर द्वारा ३) रुपये भेजकर ग्राहक बन जायें! बदि जिन महा- 
नूभावों को किसी कारण से झागामी वर्ष ग्राहक ने रहना हो, तो 
पत्र द्वारा अवश्य सूचित कर दें जिससे “जैन स्वाध्याय मंदिर ट्रस्ट, सोनगढ़' 
को व्यर्थ ही आ्थिकक्षति न हो। वी. पी. से अंक मंगाने में नौ जाने 
भ्रधिक खर्च होंगे । 

यदि किसी महाद्षय ने मनोआर्डर मेज दिया हो और कार्यालय 
से वी, पो, हो गई हो, तो उसे स्वीकार कर सूचित कर दें जिससे 
आगामी वर्ष के लिये शुल्क निश्चित हो जाये। 

“क्रमबद्धपर्याय-प्रवचन दूसरा भाग ज्येष्ठ मास के प्लंक नं, १२२ में 
प्रकाशित हो रहा है। 


सम्यच्ती को परिणति 


में अखण्ड ज्ञायक चिंदानन्द स्वरूप हु--ऐसा जिसे सम्यग्द्शन 
हुआ हो उसके स्वभावसन्मुख उद्यम बना ही रहता है; वह 
स्वच्छुन्दरूप से रागादि में प्रवर्तत नहीं करता; अमी अल्प विकार : 
होता अ्रवश्य है, किन्तु रुचि को सनन्‍्मुखता तो शानानन्द स्वभाव 
की ओर ही रहती है;-विकार की रुचि नहीं है--भावना नहीं है, 
इसलिये स्वच्छल्दरूप से विकार होता ही नहीं। जिसे भ्रन्तइं ष्टि 
का हा सम्पक्त्वी के तो ऐसी परिणति स्देव वतती ही 

| 


-- किन्तु जिसके अभी अन्तरस्वभाव के सन्मुख हृष्टि नहीं है, 
विकार की दुखलि दूर नहीं हुई है और अपने को सम्यक्त्बी माल 
कर स्वच्छुन्दरूप से रागादि में वर्तता है ऐसे विध्चयामासी जीव 
को शानी समझाते हैं कि अरे भाई! अपने परिणाम का तू 
विवेक कर | 


“>परकाशक 
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